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Темы конспекта №1: 1, 2 и 4 по большей части отражены в вопроснике. Внимательно просмотрите вопросник! --  По всем его темам будет  опрос на зачете. Темы, не освещенные в конспекте №1, имеются в конспекте №2 (игумена Андроника). 

АГИОГРАФИЯ  И  АГИОЛОГИЯ
Конспект №1

ОГЛАВЛЕНИЕ
3Тема 1. Вводные понятия.


31.1. Понятие святости в Ветхом и Новом Завете. Обожение.


41.2. Православный взгляд на почитание святых.


41.3. Святые мощи.


51.4. Многообразие форм святости.


61.5. Канонизация.


7Тема 2. Особенности различных видов подвига.


72.1 Апостолы.


82.2. Мученики.


82.2.1.Мученичество как свидетельство о вере.


92.2.2. Краткий очерк истории гонений на христиан.


112.2.3. Почитание мучеников. Мученические акты и мартирологи.


122.3. Святители.


142.4. Преподобные.


142.4.1. Общие сведения о возникновении подвига и его сущности.


152.4.2.Патерики.


162.4.3. Почитание преподобных и их канонизация.


162.4.4. Столпничество.


172.5. Юродивые.


182.6. Благоверные.


18Тема 3. Святые Вселенской Церкви.


183.1.Византия.


183.1.1.Святые императоры.


19Равноапостольный  император Константин.


20Равноапостольная царица  Елена.


20Святая Пульхерия.


20Святой император Юстиниан.


22Краткие сведения об остальных святых императорах Византии.


233.1.2. Святители.


23Афанасий Великий.


24Василий Великий.


25Григорий Богослов.


26Иоанн Златоуст.


283.1.3. Преподобные.


28Египет.


28Прп. Антоний Великий.


29Прп. Макарий Великий.


29Прп. Пахомий Великий.


30Палестина.


30Прп. Савва Освященный.


31Прп. Иоанн Дамаскин.


32Святой Косьма Маиумский.


32Сирия.


33Прп. Ефрем Сирин.


33Прп. Симеон Столпник ум. ок 459)


34Прп. Исаак Сирин.


34Синай.


34Прп. Иоанн Лествичник


35Константинополь.


35Прп. Феодор Студит.


363.1.4. Мученики и исповедники — защитники иконопочитания.


373.1.5. Святые миряне.


37Праведный Филарет Милостивый. Память 1 декабря. Ум.792.


37Св. Андрей Юродивый. Память 2 октября


383.2. Афон.


38Преподобный Петр Афонский.


38Преподобный Афанасий Афонский. Память 5 июля


39Мученики Ватопедские, Зографские и др.


41Исихазм на Афоне.


43Преподобномученики  времен турецкого владычества.


43Преподобный Никодим Святогорец.  Добротолюбие.


453.3.Западная Европа.


45Западная агиографическая литература.


45Святые епископы.


45Сщмч. Маркеллин, папа Римский. †304. Память 7 июня


46Лев Великий, папа Римский. 18 февраля. Ум. 461


48Амвросий Медиоланский. 340-397. Память 7 декабря


49Блаж. Августин, еп. Иппонский. 354-430. Память 15 июня


50Монашество.


50Мелания Старшая и Мелания Римляныня. 31 декабря


51Блаж. Иероним Стридонский. 15 июня. 330-420


53Святые Франции (Галлии).


53Мученики Лионские и Вьенские.


55Леринский монастырь. Святитель Гонорат.


56Прп. Роман и Лупикин Юрские. Прп. Роман ум. ок. 460 г. , прп. Лупикин – ок. 480


57Святая Клотильда, королева Франции. (+545, 3 июня)


57Святая Женевьева Парижская.  420(423)-512. Память 3 января


58Англия и Ирландия.


59Святой Патрик. 389- 493. Память 17 марта


62Ирландская Церковь после св. Патрика. Ирландское монашество.


62Св. Колумба Ирландский. 521-597. Память 9 июня


64Святой мч. Албаний.


64Свт. Феодор Кентерберийский. 7 век.


64Святитель Колман. 7 век.


64Свт. Кутберт. Кон.7 в. Ум.687.


65Святые братья Чед и Кедд. 7 век.


65Свт. Дунстан. Ум 988.


65Восточная и Юго-Восточная Европа.


65Сербия.


65Святитель  Савва Сербский.


68Косовский завет 1389 г.


69Сербские новомученики.


69Святитель Николай Сербский.


71Греция.


71Священномученик Косьма Этолийский. †1799.


75Тема 4.Русская Церковь.


75Канонизация в Русской Церкви.


77Вопрос о канонизации Царской Семьи


79Примечания.





Тема 1. Вводные понятия.

История Христианской Церкви как орудия, через которое Господь совершает наше спасение,  есть прежде всего, история ее святости. Церковь лишь тогда в полной мере осуществляет свое духовное призвание, когда являет миру подвижников благочестия и соборным волеизъявлением прославляет их как канонизированных святых
.

Почитание святых является неотъемлемой частью православной духовной жизни. Собор святых окружает человека с начала его земного пути, когда в Крещении ему дается имя  в честь одного из прославленных угодников Божиих, и до погребения, когда Церковь молится о его упокоении  со святыми
. 

Сведения о святых представлены большей частью в их житиях, которые являются предметом изучения двух богословских дисциплин со сходными названиями — агиологии и агиографии. 

Агиологией называют  богословскую дисциплину, изучающую жития святых с целью установления типов святости, их духовных особенностей в конфессиональном, национальном и историческом аспектах. В отличие от агиографии, изучающей жития святых как памятники религиозной литературы той эпохи, когда они создавались, агиология сосредотачивает свое внимание на самом святом, на типе его церковного служения и восприятии этого типа в различные исторические эпохи. Поэтому, наряду с материалами житий святых, важнейшим источником агиологических исследований выступают богословские сочинения, затрагивающие тему святости
.  К  памятникам агиологии относят также месяцесловы и мартирологи, Минеи и др. богослужебные книги, Четьи-Минеи, прологи или синаксари, святцы
.

1.1. Понятие святости в Ветхом и Новом Завете. Обожение. 

Слово «святость» в Ветхом Завете связано с семитским корнем «кодеш» — «выделить, очистить», «объявить чем-то неприкосновенным». Так, израильскому народу было запрещено переступать черту, проведенную Моисеем вокруг Синая, как места явления Бога (см. Исх., гл.19). В самом глубоком смысле слово «кодеш» относится именно к Богу, абсолютно отдельному от всего тварного, непричастному злу и греху.
 

Догматическое богословие относит Святость к катафатическим
 свойствам Божиим. Оно означает, что «Бог в Своих стремлениях определяется и руководствуется представлениями об одном высочайшем добре», и что «так как Он чист от греха и не может согрешить, то Он любит в тварях добро и ненавидит зло». Для библейского образа мыслей характерно приписывать  свойства святости и всему, что так или иначе причастно Богу
. Так, Израиль, избранный, выделенный среди других народов и очищенный, должен быть свят, то есть, обособлен от других народов и посвящен Богу.  Устанавливая ветхозаветный культ, Бог выделил и освятил для Себя место (землю, храм),  определенные группы людей (священники, левиты, назореи, пророки), предметы (приношения, одежды), время (субботы, юбилейные годы, праздники). Свято и само имя Божие (Пс.32,21), и Закон, Им данный для освящения избранного народа (Рим.7:12, Лев 22, 31-33) 
.

Что же касается святости как задачи для каждого человека («будьте святы, ибо свят Я» (Лев, 19.20)), то здесь митр. Ювеналий отмечает следующее. Ветхозаветный закон говорил о святости ритуала и требовал тщательного исполнения внешних предписаний. А пророки неустанно повторяли, что приношений и жертв недостаточно, что для святости необходимы правда,  милосердие и любовь
. Этим напоминанием о более высоком идеале пророки возвещали грядущую полноту новозаветной святости
. 

В Новом Завете слово «святой» усвояется непосредственно Богу (Лк., 1,49, Ин.17,11 и др.), Духу Божию, Который  более 100 раз назван Духом Святым (Мф., 1:18, Мк.,13,11, Лк.1,15, Ин.7, 39  и др.), Иисусу Христу (Мк,1:24, Лк.1:35, Деян.3,14 и др.).  Святость Иисуса Христа тесно связана с Его Богосыновством. Христос рожден от Святого Духа, при крещении Святой Дух сошел на Него видимым образом. Когда Господь Иисус Христос изгонял нечистых духов, они называли Его «Святым Божиим» или «Сыном Божиим» (Мк.1:24, 3:11). Эти выражения на языке Нового Завета равнозначны, поскольку святость Богочеловека Христа тождественна святости Бога
. 

Отметим, что в Новом Завете слово «святые» часто, особенно в посланиях апостола Павла, употребляется  и по отношению ко всем вообще христианам: "Всем находящимся в Риме возлюбленным Божиим, призванным святым" (Рим. 1. 7); "всем святым во Христе Иисусе, находящимся в Филиппах" (Фил. 1. 1); "находящимся в Ефесе святым и верным во Христе Иисусе" (Ефес. 1. 1) и пр. Слово «святые» в данном случае  имеет отчасти ветхозаветный оттенок и означает «выделенные на служение Богу»
. Но Искупление дает этому названию и более глубокое содержание.

Источник святости христиан — в святости Христа. Именно он наделяет святостью членов основанной Им Церкви. В ней для человека открывается возможность восстановления его поврежденной грехом природы, преображения ее под действием благодати, обо́жения.

«Основой этого восстановления является Боговоплощение, восприятие Христом человеческой природы. Поскольку во Христе человеческая природа была обожена, это открыло путь к Богу и для всего человечества: христиане, следуя Христу, соучаствуют в его Божестве по благодати и становятся святыми
». 

Отцы Церкви выражали эту истину известной фразой «Бог стал человеком, чтобы человек смог стать Богом». Она впервые появляется у св. Иринея Лионского в книге «Против ересей», встречается в трудах свт. Афанасия, свт. Григория Богослова, свт. Григорий Нисского
. Потом эту мысль из века в век повторяли святые отцы и православные богословы, поскольку в ней выражена самая сущность христианства: «неизреченное снисхождение Бога до последних пределов нашего человеческого падения, до смерти, — снисхождения, открывающего людям путь восхождения, безграничные горизонты соединения твари с Божеством».
 Таким образом, Воплощение Слова непосредственно связано с конечной целью, поставленной перед тварью — соединение ее с Богом. «Если это соединение осуществлено в Божественном Лице Сына,— Бога, ставшего человеком, — то нужно, чтобы оно осуществилось и в каждой человеческой личности, нужно, чтобы каждый из нас стал богом по благодати, или, «причастником божественного естества»
, по выражению св. апостола Петра (2 Пет.1:4)».
 Обожение составляет существо святости
 и обусловливает почитание святых.

1.2. Православный взгляд на почитание святых.

Св. Иоанн Дамаскин, говоря о необходимости почитания святых, пишет: "Богами же, и царями, и господами называю их не по природе, но потому, что они царствовали над страстями и преодолели их, и в неизменном виде сохранили Божественный образ и подобие, по которому были созданы... Они соединились с Богом, приняв Его в себя, и сделались по причастию и благодати тем же, что Он является по природе" (Точное изложение, кн. IV гл. 15).

Учение Церкви о почитании святых подробно обсуждалось в VII-VIII веках, как один из аспектов вопроса об иконопочитании. Прп. Иоанн Дамаскин показал разницу между двумя понятиями «служение» или «служебное поклонение» (греч. Latreja - латри́а) и «неслужебное поклонение» — proskvnhsi~). Неслужебное поклонение (proskvnhsi~ - проски́несис) можно воздавать всему, что имеет то или иное отношение к Божественной славе или Божественной власти. Существует много видов такого почитания. Оно распространяется на все, что так или иначе причастно Богу (святых, их мощи, иконы, крест, священные сосуды и т.д.) или Его установлениям (почитание родителей, гражданских властей). Воздавать почтение мы обязаны и каждому человеку, как к образу Божию. А служение (latreja) — это вид почитания, который воздается одному Богу
.

До Иоанна Дамаскина этого различия не было. Св. Григорий Богослов, например, говоря о равном поклонении, воздаваемом Лицам св. Троицы, употреблял как слово latreja, так и слово proskvnhsi~. Поклонение, воздаваемое святым, основывается на том, что они являются вместилищами Божественной благодати, они и их мощи почитаются как обоженное творение
. 
Учение о почитании святых является частью  христианской догматики. Оно  было утверждено Седьмым Вселенским собором в Никее (787 г.). В шестом деянии этого Собора говорится о "о предстательстве пренепорочной Владычицы нашей Богородицы", а также "святых ангелов и всех святых, которым воздается почитание, равно как и святым их мощам, чтобы и мы были причастниками их святости"
. Собор постановил: «Если, кто не исповедует, что все святые, сущие от века и угодившие Богу, как до закона, так и под законом и под благодатью, досточестны пред Ним и по душе и по телу или не просят молитв святых, как имеющих позволение предстательствовать за мир по церковному преданию — анафема»
. 

Тем не менее, протестанты, например, отрицают необходимость молитвенного общения со святыми. Основное возражение, выдвигаемое ими против почитания святых, базируется на утверждениях Священного Писания о Христе, как о Ходатае и единственном посреднике между Богом и человеком: «…един и посредник между Богом и человеками, человек Иисус Христос, предавший себя для искупления всех…» (1 Тим. 2:5-6), см. также Евр.12, 24. «Призывание святых есть антихристово заблуждение», «оно есть богоотступничество, потому что честь ходатайства и помощи принадлежит только Богу» (Христу) (Лютер «Шмалькальденские члены», 1537 г.) 
.  

Ход рассуждения у протестантов такой: если у нас один посредник — Христос, и человек спасается верой в Него, значит, ему не нужна никакая помощь со стороны
,   и почитание святых, таким образом, умаляет искупительных подвиг Христа. Но апостол Павел говорит о посредничестве в деле Искупления, в деле примирения человека с Богом, где действительно не может быть никакого другого посредника. Он имеет в виду объективную сторону спасения — то, что сделано для нас Богом, Его дар человечеству.  Однако, чтобы воспользоваться плодами искупления, усвоить их, человеку самому нужно сделать определенные усилия. И люди делают это по-разному. Очевидно, что среди них есть более опытные, которые на пути к совершенству поднялись выше, и потому способны помочь в восхождении менее совершенным.
 

Кроме того, верить во Христа — это верить во все Его дело, в том числе и в Церковь, Им созданную, за которую Он Себя предал. Христос — не спаситель разобщенных, замкнувшихся в своей личной вере индивидуумов, Он «Спаситель тела» (Еф.5,23), то есть всей Церкви.
  И каждый спасается  в той мере, в какой он принадлежит к ней, а не «на основании заключения индивидуального ''контракта'' о спасении».
 

Проставление же святых по своей сути христоцентрично и равнозначно прославлению дела Христа, поскольку в них действует Он Сам. «Дивен Бог во святых Своих», — было сказано о почитании святых еще в Ветхом Завете (Пс.67:36). И новозаветное откровение свидетельствует: «Верующий в Меня, дела, которые творю Я, и он сотворит, и более сих сотворит» (Ин.14:12). «Веруяй в Мя, якоже рече писание, реки о чрева его потекут воды живы» (Ин. 7:38)
. 

1.3. Святые мощи.

Воздавая почтение угодникам Божиим, отошедшим на небо, Церковь чествует и оставшиеся на земле их тела или мощи.  

В Ветхом Завете почитания мощей праведников не было, тело умершего считалось нечистым. Основанием для почитания тел усопших праведников в Новозаветной Церкви является Боговоплощение. Слово Божие, восприняв человеческую природу во всей ее полноте, освятило и человеческое тело. Апостол призывает христиан прославлять Бога не только в душах, но и в телах (1 Кор. 6,20), которые должны стать храмами Святого Духа (1 Кор. 6,19).  

Тело это не темница души, а один из уровней человеческой личности. Ее связь с телом таинственно сохраняется и после смерти
. Поэтому к телам христиан, живших праведной жизнью или принявших мученическую смерть за веру, относятся с особым благоговением и почтением.  

Чествование святых мощей выражается в благоговейном собирании и хранении их, в торжественном открытии и перенесении, в установлении празднований этим событиям, в построении над останками святых храмов и алтарей, в украшении гробниц святых и паломничествах к ним, наконец, в обычае полагать мощи святых в основание престолов и в антиминсы, на которых совершается Божественная литургия. 
 

 Следует отметить, что слово «мощи» нужно понимать шире, чем просто тело усопшего праведника. В греческом и латинском языках  оно связано с глаголом «оставляю». Поэтому под мощами понимают и все то, что осталось от святого, что так или иначе соприкасалось с ним в земной жизни — одежда, личные вещи
.

Традиция чествования святых мощей находит свое твердое основание в том, что Сам Бог благоволил прославить их бесчисленными чудесами в продолжение всей истории Церкви. Эти знамения начались уже в ветхозаветное время.  Книга Царств повествует нам о воскресении умершего, прикоснувшегося к костям пророка Елисея (4 Царств, 13:21), о милоти пророка Илии, которой Елисей разверз воды Иордана (4 Цар. 2:13). Книга Деяний апостольских свидетельствует о чудесах от платков и опоясаний ап. Павла: об исцелении болезней и изгнании нечистых духов (Деян. 19:12). Упоминания о чудесах от останков святых можно найти в сочинениях многих святых отцов первых веков христианства: у Григория Богослова, Амвросия Медиоланского, Ефрема Сирина, Иоанна Златоуста, бл. Августина и др. 

История Церкви сохранила описание мученической кончины св. Игнатия Богоносца. Свидетель ее пишет, что оставшиеся от тела св. Игнатия  части   (он был растерзан зверями в цирке) «были отвезены в Антиохию и положены в полотно как неоцененное сокровище по благодати, обитающей в мученике, оставленное святой Церкви». По словам  свт. Иоанна Златоуста, жители городов от Рима до Антиохии принимали и несли эти останки, «до здешнего города (Антиохии), восхваляя увенчанного победителя и прославляя подвижника». И после мученической смерти св. Поликарпа Смирнского оставшиеся после сожжения кости святого христиане собрали «как сокровище драгоценнее дорогих камней и чище золота, и положили их … для празднования дня его мученического рождения и в научение и утверждение будущим христианам»
. 

Одним из проявлений почитания святых мощей в древности было стремление верующих иметь  в своих храмах тела святых. Известно, что король Лангобардии Луитпранд заплатил большую сумму за мощи блаженного Августина. По свидетельству Руфина, также поступила одна христианская община, чтобы получить мощи св. Иоанна Крестителя. Григорий Неокесарийский († 270) разместил мощи мучеников в храмах своей епархии и в каждом из них установил празднование памяти  того мученика, чьи мощи в нем хранились. Со временем появился обычай строить храмы на месте погребения и страдания мучеников. 

Практика совершать литургию на святых мощах «согласно древнему обычаю» окончательно была закреплена в постановлении папы Феликса от 269 года. Это решение основано на древней традиции совершения литургий на надгробьях мучеников, которые выполняли функцию престолов. 

Традиция выкапывания и перенесения мощей на Востоке появляется во второй половине четвертого века. Так, император Констанций, сын Константина Великого, перенес в Константинопольский храм святых апостолов мощи ап. Тимофея (в 365 г.), Андрея и Луки (в 375 г.). В Западной Церкви практики выкапывания мощей до седьмого века не наблюдалось. Позднее там установился обычай полагать мощи либо при входе в храм (для удобства поклонения), либо по ту или другую сторону престола
.

Решением Пятого карфагенского собора святые мощи предписано полагать под престолом. При обширности епархий и увеличении числа храмов правящий архиерей не мог лично присутствовать при освящении каждого храма. Знаком его благословения явились созданные вместо надгробных плит антиминсы — платы с подписью архиерея. В центр антиминса влагалась частица со святыми мощами. В это время появляется традиция помещать мощи в домовых церквах, вкладывать их части в запрестольные и напрестольные кресты.

Вероучительное значение почитания святых мощей было окончательно высказано на Седьмом Вселенском Соборе. Седьмое правило этого Собора предписывает все храмы освящать только через положение в них святых мощей 
. О почитании мощей Собор постановил следующее: «Господь наш Иисус Христос даровал нам мощи святых, как спасительные источники, многообразно изливающие благодеяние на немощных. Дерзнувшие отвергать мощи мучеников, о которых они знали, что они подлинны и истинны, если это епископы или клирики,— да низложатся, а если иноки и миряне — да лишатся причащения!». 

Говоря о святых мощах, необходимо коснуться и такого вопроса, как нетление мощей. С этим явлением связано много заблуждений. Важно понимать, что мощи почитаются независимо от их нетления, из преклонения перед подвигом святого. Нетление мощей всегда рассматривалось как одно из знамений Божиих о святости усопшего, но само по себе никогда не было основанием для канонизации. Равным образом и отсутствие нетления не является препятствием прославления подвижника, решающее значение здесь имеет святость его жизни. Церковь почитает останки святого вследствие его подвига, а не само материальное явление как таковое
. 

1.4. Многообразие форм святости.

Из истории Христианской Церкви  нам известно о различных путях к святости, о многообразии ее форм. Учение об этом было сформулировано еще ап. Павлом.  "Одному дается Духом слово мудрости, другому слово знания, тем же Духом; иному вера, тем же Духом; иному дары исцелений, тем же Духом; иному чудотворения, иному пророчество, иному различение духов, иному разные языки, иному истолкование языков. Все же сие производит один и тот же Дух, разделяя каждому особо, как ему угодно" (1 Кор. 12. 8-11).

Первоначально к числу почитаемых святых относились апостолы и мученики, а также ветхозаветные праведники — праотцы и пророки. 

Основной список святых Древней Церкви состоял из мучеников. Есть сведения, что уже во втором веке наряду с Евангельскими событиями к числу праздников относились торжества в день смерти мучеников, который понимался как день их «рождения» в вечную жизнь. Знавшие мученика христиане с благоговением берегли останки, посещали место погребения или мучения, замечали день его кончины, чтобы потом иметь возможность праздновать его память. Древние христианские писатели говорят о поминальных трапезах на гробницах мучеников.
 

Чествование апостолов, по мнению В. М. Живова,  было одним из отправных моментов практики почитания святых вообще. Они выступали как образец спасенного по своей вере человечества. Есть сведения о праздновании памяти апостолов Петра и Павла в третьем веке.

Почитание ветхозаветных святых зафиксировано со второй половины 4 века. Вероятно, оно связано с традициями иудеохристианских общин первых веков христианства и в своих истоках восходит прежде всего к Иерусалимской церкви.
 Еп. Сергий Спасский считает, что включению в календари ветхозаветных святых в то время способствовали чудеса от их мощей и гробниц
, напоминавшие об их подвигах ко славе Божией. 

В древнейший период появляется также почитание предстоятелей местных церквей, святителей. Сначала чествование первоиерархов  совершалось в пределах местных церквей, а затем перешло в общецерковную практику. По смерти они вносились в диптихи
 уже в силу своего иерархического положения. Считают, что чествование мучеников в древности было несколько выше, чем епископов. По отношению к первым у Созамена, например, употреблялось слово «празднества», а по отношению к иерархам — «память». 
 Архип. Сергий Спасский в числе признаков древности календаря называет такой: чем меньше в нем дней памяти святителей (не являющихся мучениками), тем он древнее
.

С течением времени появились и другие категории святых, почитание которых также органически входило в общий культ. С утверждением христианства как государственной религии возникает почитание прославившихся заслугами перед Церковью благоверных царей и цариц (Феодосий Великий, Маркиан и Пульхерия, царица Феофано и др.), а с развитием монашества — почитание преподобных.
 Почитание святых подвижников-аскетов, как и святителей, первоначально было местным
, и лишь позднее, когда они стали участвовать в решениях Вселенских Соборов, почитание их начало распространяться весьма широко.
 В монашеской среде начиная с 4 века возникает и такой вид подвига как юродство — принятие на себя мнимого безумия для терпения ради Христа всевозможных поруганий и обличения общественных язв. 

  Если служение святых состояло в распространении или утверждении веры, их называют равноапостольными (имп. Константин и царица Елена, Кирилл и Мефодий, Нина, просветительница Грузии и др.). К христианским святым относятся также исповедники — претерпевшие за Христа истязания, пытки или заключения, но не пострадавшие как мученики.
 Особую категорию святых составляют страстотерпцы — пострадавшие не за свою веру, как мученики, а явившиеся жертвами политических убийств. Суть их подвига — в незлобии и терпении, христианской любви к врагам, смиренной преданности  Христу, непротивлении насилию. К страстотерпцам относят св. Бориса и Глеба, вел. Князя Андрея Боголюбского, Михаила Тверского, Царскую Семью. 
 Чин страстотерпца допустим, когда человек при жизни не являл собой примера святости, но своей своим безропотным, христианским принятием смерти явил особое благодатное действие Духа.

Святых, живших в миру, называют блаженными (блаж. Ксения Петербургская, блаж. Матрона Московская). В Древней Руси это наименование прилагалось к юродивым (Василий блаженный). В 19 веке так стали называть святых других исповеданий, почитание которых установилось до разделения Церквей и потому признается Православной Церковью (блаж. Августин, блаж. Иероним Стридонский). «Согласно христианским представлениям, процесс обнаружения новых форм святости неисчерпаем и продолжается по сей день». 
 

Подробнее об особенностях различных видов подвига мы будем говорить ниже.

1.5. Канонизация.

Термин «канонизация» (лат. canonisatio) был введен в оборот западными богословами довольно поздно. Он произведен от латинизированной транскрипции греческого глагола означающего «направлять, определять или узаконивать на основании правила» (одно из значений слова «канон» — право, норма). В Греческой Церкви адекватной аналогии этому термину нет, там использовалось выражение «причтение к лику святых», «вчинение в лик святых». Оно сохраняется в Русской Церкви поныне
. 

В качестве определенной процедуры канонизация святых оформилась в относительно позднее время. Во многом ее появление было связано со стремлением предотвратить попадание в церковный культ лиц сомнительного достоинства. В Древней Церкви канонизации как особого акта не требовалось. Дело ограничивалось благословением местного епископа на внесение имени святого в диптихи и синодики общины, на сохранение мощей святого и ежегодное празднование его памяти. 
 По мнению В. М. Живова, «для верующих первых веков христианства и раннего средневековья святость была очевидностью, "сияющий белизной сонм избранных" (Григорий Турский) был явлен Церкви как данность: проблема доказательства святости, чрезвычайно значимая для христианского сознания в новое время, для раннего периода была неактуальна»
. 

Тем не менее, когда к началу пятого века чествование святых приобрело довольно обширный характер, церковные власти стали делать попытки учредить над этим контроль. Одним из проявлений народного почитания святого было строительство посвященных им храмов, которое велось в основном частыми лицами.   В целях предотвратить сооружение храмов в честь неизвестных или сомнительных святых и еретиков в Римской Церкви, например,  папой Геласием было усвоено право давать разрешение на посвящение церквей известному святому. 

С десятого века епископы, желая распространить культ местных святых за пределы епархии и придать ему больший авторитет, стали обращаться за одобрением к Римскому престолу
. С этого времени и возникает канонизация как определенный акт, какой она и является в настоящее время.
.  

В это же время при императоре Василии (976-1025) в целях упорядочения литургической и гимнографической практики Церкви была проделана работа по унификации календаря и создании единого житийного корпуса. Трудами Симеона Метафраста и Иоанна Ксифили́на был составлен минологий
 всех святых, чтимых в Византийской империи. Этот минологий в последствии явился основой святцев Русской Церкви. 

Что же касается самой процедуры канонизации, то, по сведениям М. Живова, на Востоке первое  известное нам патриаршее постановление с провозглашением подвижника святым относится ко времени константинопольского патриарха Фотия (ок. 810 - ок. 895). 
 Митр. Ювеналий пишет о более позднем документе — грамоте патриарха Иоанна Калеки Киевскому митрополиту Феогносту и мощах свт. Алексия Московского. В этом документе упоминается о некоем «чине и обычае», которых держится Церковь в таких случаях. В качестве иллюстрации простоты этого чина в Греческой Церкви митр. Ювеналий приводит пример канонизации свт. Григория Паламы патриархом Филофеем. Патриарх пишет, что иереи Солуни, согласившись, ставят свт. Григорию икону, совершают празднование в день его кончины и воздвигают ему храм, не дожидаясь великих Соборов и каких-то общих решений, но довольствуясь «объявлением свыше и светлым и несомненным созерцанием дел и верою».
 

В. М. Живов пишет, что причисление к лику святых местночтимых в Греческой Церкви вообще совершается правящим архиереем и ни в каком утверждении не нуждается; а высшие иерархические инстанции действуют лишь при преобразовании местного почитания в общецерковное. Отсутствует и какой-либо особый чин причтения к лику святых. Прославление отмечается торжественной службой в честь нового святого и внесением его имени в святцы для ежегодного совершения его памяти. 

В Западной Церкви право "помещения св. мощей в алтарь для почитания" также первоначально принадлежало епископату, хотя почитание отдельных подвижников продолжало развиваться стихийно вне жесткого контроля церковной власти. Карл Великий в своих капитуляриях постановил, чтобы чествованию святого предшествовало его признание хотя бы местным архиереем. Самым ранним известным  в истории формальным актом канонизации явилось прославление  Ульриха Аугсбургского в 993 г. папой Иоанном ХV и собором епископов Римской провинции. Позднее, когда значение собора на Западе упало, право канонизации полностью перешло в руки Римского епископа. Около 1170 г. папа Александр III постановляет, что никто не может почитаться святым без решения Римской церкви, т.е. без санкции папы. Это постановление включается в декреталии папы Григория IX и становится частью западного канонического права.
 

Со временем канонизация превращается в тщательно и детально регламентированную процедуру. Не ранее чем через 50 лет после кончины подвижника по заявлению местного клира и епископа конгрегация обрядов проводит троекратное исследование о жизни усопшего и совершенных им (при жизни или после смерти) чудесах. После этого конгрегация голосует и в случае положительного исхода голосования объявляет усопшего блаженным (beatus). Такая процедура именуется беатификацией
. После нее дозволяется местное почитание; если после этого совершаются новые чудеса, ставится вопрос о канонизации
 (к общецерковному почитанию). Решение об этом оглашается самим папой по специальному чину с формулой "постановляем и определяем, что блаженный N является святым".

В римском каноническом праве с формальной четкостью сформулированы и условия канонизации. К ним относится: а) установившаяся церковная традиция почитания канонизируемого, б) проявление чудотворения на могиле канонизируемого, в) прошение о канонизации, г) наличие жития. 

В Восточной церкви нет такой жесткой регламентации, но, тем не менее, условия канонизации существуют, хотя и не на уровне строгих правил. Очевидно, что основным условием прославления подвижника является его святость. Поэтому вопрос о критериях канонизации по сути сводится к вопросу о подлинности святости подвижника. 

Иерусалимский патриарх Нектарий (17 век) писал: «Три вещи признаются свидетельствующими об истинной святости в людях: 1) православие безукоризненое; 2) совершение всех добродетелей, за которыми следует противостояние за веру даже до крови, и, наконец, проявление Богом сверхъестественных знамений и чудес; 3) весьма необходимо ввиду того, что в наше время недобросовестные люди подделывают чудеса и вымышляют добродетели, и потому свидетельством святости признается также нетление мощей или благоухание костей». 

Митр. Ювеналий в своем докладе на Поместном Соборе, посвященном 1000-летию Крещения Руси помимо названных указывает еще следующие свидетельства святости: 

1. Вера Церкви в святость прославляемых подвижников как людей, угодивших Богу и послуживших пришествию на землю Сына Божия и проповеди Евангелия (на основании такой веры прославлялись праотцы, пророки и апостолы).

2. Мученическая смерть или истязания за веру (так проставлялись мученики и исповедники).

3. Чудотворения, совершаемые святым по его молитвам или от его мощей (преподобные, столпники, мученики-страстотерпцы, юродивые).

4. Высокое церковное первосвятительское и святительское служение.

5. Большие заслуги перед Церковью и народом (цари, князья и равноапостольные).

6. Добродетельная и праведная жизнь, не всегда засвидетельствованная чудотворениями  (так прославлялись благоверные князья и княгини, некоторые преподобные).

7. Нередко свидетельством святости подвижника было его широкое народное почитание, иногда еще при жизни. Усопшему подвижнику составлялась служба, тропарь и кондак, писались житие и икона. (На основании большого народного почитания совершалась канонизация многих подвижников Русской Церкви на Соборах 1547 и 1549 годов
) 

Таким образом, основания к канонизации святых в истории Церкви не были однообразными, в каждом отдельном случае учитывались как особенности подвига спасения подвижника (мученик, преподобный или юродивый), так и духовные потребности христиан в определенный исторический момент.  Но при всем многообразии причин и оснований канонизации в различные исторические эпохи неизменным оставалось одно: всякое прославление святых есть факт проявления в Церкви Святости Божией, действующей через облагодатствованного подвижника. 

Тема 2. Особенности различных видов подвига.

2.1 Апостолы. 

Слово «апостол»  означает «посланник». В Новом Завете оно прилагается к Самому Христу: «…уразумейте Посланника и Первосвященника исповедания нашего, Иисуса Христа» (Евр.3.1); «… Бог послала Сына своего (единородного), Который родился от жены, подчинился закону, чтобы искупить подзаконных…» (Гал.4, 4-5). Будучи Сам посланным, Господь послал на служение Своих учеников, назвав их апостолами, то есть посланцами.

 Содержание апостольского служения находим в речи воскресшего Господа в Галилее: «Итак, идите, научите все народы, крестя их во имя Отца и Сына и Святаго Духа, уча их соблюдать все, что Я повелел вам; и се, Я с вами во все дни до скончания века. Аминь» (Матф.28:19,20). Служение это тройственное, оно предполагает учительство («научите все народы»), священнодействие («крестя их») и управление («уча их соблюдать все, что Я повелел вам»). 

Апостольское служение  связано с особыми дарами Святого Духа: «приимите Духа Святого. Кому простите грехи, тому простятся; на ком оставите, на том останутся» (Ин.20, 22-23). Ни учительство, ни священнодействие, ни управление Церковью невозможно без этих даров. 

Так, христианское учительство  — это не система доказательства истины. По словам о. Павла Флоренского, истина «не доказуется, а показутся».  Так говорили о своей проповеди и сами апостолы: «Слово мое и проповедь моя не в убедительных словах человеческой мудрости, но в явлении духа и силы, чтобы вера ваша утверждалась не на мудрости человеческой, но на силе Божией» (1 Кор.2,4-5). 

Кроме дара проповедничества и учительства апостолы имели власть и силу совершать священнодействия с целью низведения даров благодати: Крещение (М.28,19), Покаяние (Ин.20, 21-23), Причащение («Сие творите в Мое воспоминание»,— было сказано ученикам на Тайной Вечери (Лк.22,19). 

Священное Писание говорит и о данной апостолам власти принимать решения, обязательные для всех членов Церкви, а также судить и наказывать виновных. «Для того я и пишу сие в отсутствии, чтобы в присутствии не употребить строгости по власти, данной мне Господом к созиданию, а не к разорению» (2 Кор.13:10). 

Это тройственное служение с древнейших времен называется «пастырство». Первоначально оно осуществлялось двенадцатью апостолами.  

По Евангелию от Матфея (10. 2) к числу апостолов относятся Петр, Андрей, Иаков Зеведеев, Иоанн, Филипп, Варфоломей, Фома, Матфей, Иаков Алфеев, Леввей, прозванный Фаддеем (так называли Иуду Иаковлева), Симон Кананит и Иуда Искариот. 

Число двенадцать имеет символический характер. Это произведение 3 и 4. Три — вечное Несозданное Существо Божие, четыре — это число мира (четыре стороны света).  Поэтому 12 означает проникновение мирского и человеческого Божественным.
 Число 12  соответствует числу колен Израилевых, которых апостолы будут судить в последний день (Мф. 19. 28). Вместе с тем апостолы — это как бы родоначальники 12-ти колен Нового Израиля, Церкви Христовой, грядущей на смену Израилю старому: "Стена города имеет двенадцать оснований, и на них имена двенадцати Апостолов Агнца" (Откр. 21. 14). Эта промыслительная значимость числа двенадцать обусловливает и избрание апостола Матфия на место предавшего Христа и удавившегося Иуды Искариота (Деян. 1. 21-26). 

Апостолы  понимали, что они действуют не от себя, не по собственной воле, но властью, данной им Духом Святым. Поэтому Соборные решения, начиная с Апостольского Иерусалимского Собора, предваряются словами «Ибо угодно Святому Духу и нам…» (Деян. 15,28). 

Свою власть и необходимые для служения дары апостолы могли передавать другим лицам. Так, например, они посылают Варнаву основать церковь в Антиохии Сирийской (Деян. 11. 22). Во время своей миссии он рукополагает пресвитеров, учительствует и вообще пользуется теми же правами, что и апостолы (Деян. 14. 1-23).
 Доказательством власти апостолов передавать свои дары другим является и эпизод с Симоном волхвом (Деян.8,20). Если бы дар нельзя было передавать другим, Симон не предлагал  бы за него денег. 

Таким образом, апостолы не только обладали властью, данной им Христом, но и могли передавать ее избранным ими преемникам. На этом основана идея апостольского преемства — передачи власти, которую Христос дал апостолам, а через них — всем епископам, возглавляющим местные церкви. Эта передача с времен апостольских вплоть до наших дней осуществляется непрерывно через рукоположение от одних епископов к другим (о значимости апостольского преемства говорит уже св. Климент Римский в конце I в.). 

К апостольскому достоинству 12-ти приравнивается  достоинство ап. Павла. Он сам говорил: «…у меня ни в чем нет недостатка против высших Апостолов» (2 Кор.1,5). Павел был наделен особой миссией апостола язычников, т.е. благовествования язычникам и установления у них церкви. В этом качестве он был признан апостолом Петром и другими апостолами (Гал. 1. 15; Гал. 2. 7-9). Кроме того, в Евангелии от Луки сообщается, что Христос "избрал... и других семьдесят (учеников) и послал их по два пред лицем Своим во всякий город и место, куда сам хотел идти" (Лк. 10. 1).

С благовестнической деятельностью апостолов предание (разной степени достоверности) связывает основные пути распространения христианства: основание Римской церкви с именами апостолов Петра и Павла, основание Александрийской церкви с именем евангелиста Марка, трудившегося вместе с Павлом и Варнавою, основание церкви в Индии с именем апостола Фомы и т.д. Русская церковь связывает свое начало с именем апостола Андрея, который, по сообщению Евсевия Кесарийского, проповедовал в Скифии. В Повести временных лет рассказывается, что апостол Андрей поднялся из Синопа вверх по Днепру, поставил крест на месте будущего Киева и предрек, "яко на сих горах воссияет благодать Божия". Отсюда он отправился "в Словены, идеже ныне Новгород". У католиков имеется особый праздник "разделения апостолов"  для благовествования Евангелия разным народам.
 

Как уже говорилось, почитание апостолов было одним из отправных моментов для культа святых вообще. В Первосвященнической молитве после Тайной Вечери Христос просит Бога-Отца: «соблюди их во имя Твое», «освяти их истиною Твоею (Ин.17:11, 17). Это просьба о сохранении (соблюдении) апостолов в нравственной чистоте и святости посреди греховного мира. А  «освяти» в общем смыс​ле и значит «сделай святыми» (в частном — «отдели на особое служение»). 
 

В апостольском подвиге находят  одновременное осуществление разных типов святости.  Поскольку апостолы возглавляли Церковь, в преемственном отношении к почитанию апостолов находится почитание святителей. Большинство апостолов окончили жизнь мученическим подвигом, поэтому почитание мучеников также связывается с почитанием апостолов.
 В апостольских посланиях есть замечания,  свидетельствуют о глубоком знании ими законов духовной жизни, об аскетической работе над собой. 
Аскетический подвиг и борьбы с лукавыми духами составляет существо подвига преподобных. Поэтому можно сказать, что и этот вид святости имеет своим корнем подвиг апостолов. 

Установление празднования памяти апостолов относится к древнейшему времени. О праздновании памяти апостолов Петра и Павла в Риме 29 июня 258 г. говорится в календаре середины IV в. Празднование их памяти в этот день является общим для всех христианских исповеданий.
 В 4-5 веке после Пятидесятницы кое-где появляется постная седмица, зачаток будущего Петровского поста.
 С V-VI вв. в восточной церкви 30 июня устанавливается празднование Собора двенадцати апостолов. В Иерусалимской церкви по крайней мере с IV в. известно празднование апостола Иакова, брата Господня, и апостола Иоанна Богослова.
 

2.2. Мученики.

2.2.1.Мученичество как свидетельство о вере. 

Мученики, как уже говорилось, являются  древнейшим разрядом  святых. В греческом языке этот подвиг обозначается словами, означающими  «свидетельство» и «свидетель» какого либо факта или события в области права, истории или религии («Не произноси ложного свидетельства на ближнего твоего» Втор.5:20;  см. также Пс.88:35-38, Ис.8:16 и др.). Русский перевод этих слов как «мученичество» и «мученик» имеет особый смысловой оттенок — «свидетельство об истине страданиями за веру». Это понятие можно встретить, например, при описании ветхозаветного мученичества во время гонений Антиоха Эпифана (2 Мак. гл.6-7). В Новом Завете  оно преимущественно означают мученическое свидетельство о Христе, о непреходящей радости быть с Ним,  пребывать верным Ему даже до смерти, чтобы получить венец жизни (Откр. 2:10). Полнота свидетельства об истине — в личности и подвиге Господа Иисуса Христа, Который Сам сказал Пилату: «Я на то родился и на то пришел в мир, чтобы свидетельствовать об истине» (Ин.18,37). В Откровении Иоанна Богослова Христос назван «Свидетелем верным и истинным» (3:14). 

 По Вознесении Своем Господь оставил во свидетельство о Себе святых апостолов: «вы примете силу, когда сойдет на вас Дух Святый; и будете Мне свидетелями в Иерусалиме и во всей Иудее и Самарии и даже до края земли» (Деян.1:8). Вся жизнь апостолов действительно была свидетельством о Христе, подвигом веры и исповедничества. Они не раз и сами называли себя свидетелями: «Сего Иисуса Бог воскресил, чему все мы свидетели» (Деян.2:32), ср. Деян.3,15, 1 Пет.5:1; Ин.19:35  и др. На место Иуды Матфий был избран потому, что он был свидетелем жизни и Воскресения Христова (Деян.1:21-22). Свидетелем Своим называет Господь апостола Павла: «Я для того и явился тебе, чтобы поставить тебя служителем и свидетелем того, что ты видел и что Я открою тебе» (Деян.26:16). 

Апостол Павел в книге Деяний называет свидетелем первомученика Стефана (Деян.22:20). С его подвига  открывается новый период исповедания истинной веры, когда свидетельство о ней становится подлинным мученичеством. Окончательная трансформация смысла слов «свидетель» и «свидетельство» в «мученик» и «мученичество» происходит в Откровении св. Иоанна Богослова. Эту книгу вообще называют «книгой мучеников». В ней воздается слава мученикам, победившим диавола «кровью Агнца и словом свидетельства своего», не возлюбившим «души своей даже до смерти» (Откр.12:11). 

Мученики своей добровольной смертью за веру засвидетельствовали силу данной им благодати, превратившей страдания в радость; тем самым они свидетельствуют о победе Христа над смертью и о своем усыновлении Христу, т.е. о реальности Царствия Небесного, достигнутого ими в мученичестве. В этом смысле "мученичество есть продолжение апостольского служения в мире" (В. В. Болотов). Вместе с тем мученичество — это последование Христу в Его  искупительных страданиях.

Два этих аспекта мученичества в полной мере проявляются уже в подвиге первого христианского мученика, диакона Стефана. На суде синедриона он, «воззрев на небо, увидел славу Божию и Иисуса, стоящего одесную Бога, и сказал: вот, я вижу небеса отверстые и Сына Человеческого, стоящего одесную Бога» (Деян. 7. 55-56). Так Стефан засвидетельствовал о Царстве Небесном, открывшемся для него во время и вследствие его подвига. Мученическая смерть Стефана напоминает смерть Спасителя. Когда диакона побивали каменьями, он «воскликнул громким голосом: Господи! не вмени им греха сего. И, сказав сие, почил» (Деян. 7. 60). Стефан фактически повторяет то, что сказал при распятии сам Христос: «Отче! прости им, ибо не знают, что делают» (Лк. 23. 34). Таким образом, в своем мученичестве Стефан следует путем Христа. 

В первые века христианства именно мученичество более всего способствовало распространению Церкви, и в этом плане оно тоже является продолжением апостольского служения. Мученический подвиг Стефана стал началом первого гонения на Церковь. Бежавшие от преследования христиане несли слово о Христе за пределы Иерусалима. Мученичество Стефана косвенно подготовило и обращение апостола Павла (Деян.22:20).  

Из двенадцати апостолов все, кроме Иоанна Богослова, закончили жизнь мученическим подвигом. Вплоть до Миланского эдикта 313 г. мученичество, как сильнейшее свидетельство истинности христианства, было одной из основ его распространения. Тертуллиан кровь мучеников называл семенем, из которого произрастает вера. 

2.2.2. Краткий очерк истории гонений на христиан.
История гонений фактически начинается с евангельского повествования о Христе. Тогда же определилась и их природа: с одной стороны — неприятие христианства политической системой того времени, с другой — неприятие его приверженцами иудаизма. Эти причины в той или иной степени имели все последующие гонения, христиан преследовали или по религиозным, или политическим соображениям. 
 

Первые мученики, как мы уже говорили, появились в апостольский период. Их смерть была результатом преследования со стороны иудеев, смотревших на христиан как на опасную секту и обвинявших их в богохульстве. Римские власти в этот период христиан не преследуют, не отличая их от иудеев (иудаизм же был в Риме дозволенной - licita - религией).
 
 

О гонениях со стороны иудеев не раз упоминается в книге Деяний апостольских. С 37 года римские власти расширили права царя Ирода Агриппы, внука Ирода Великого. Он получил возможность начать гонения на христиан в целях завоевания популярности среди иудеев. Жертвой этого гонения пал ап. Иаков Заведеев, брат Иоанна Богослова. Та же участь грозила и св. ап. Петру, но он чудом был освобожден их темницы. (Деян.12:1-18)
 Известно, что иудеи несколько раз пытались предать ап. Павла на суд римским властям, однако эти власти отказывались осуждать апостола, поскольку рассматривали выдвигаемые против него обвинения как религиозные споры внутри иудаизма, в которые они не желали вмешиваться (Деян. 18. 12-17).
  Более того, эти власти не дали иудеям убить ап. Павла во время мятежа в Иерусалиме в 58 или 59 г. (Деян. 23. 12-29) и отправили его, как римского гражданина, в Рим, на суд кесаря (Деян. 26: 30-31). В 62 году, воспользовавшись смертью римского правителя в Иудее Феста, первосвященник Анан приказал убить св. апостола Иакова Праведного, Брата Господня, первого епископа  Иерусалимской церкви. Анан требовал, чтобы Иаков с кровли Иерусалимского храма признал христианство заблуждением. Но Иаков произнес исповедание веры, за что был сброшен с кровли и добит камнями. За этот самовольный поступок царь Агриппа лишил Анана первосвященства.  Все это свидетельствует о том, что римские власти первое время даже пыталась сдержать религиозный фанатизм иудеев. 

Гонения со стороны римского государства. Преследования христиан со стороны властей начинаются со времени императора Нерона (54-68). В истории этих гонений различают три периода.

К первому периоду относятся гонения при Нероне в 64 г. и гонения при Домициане (81-96). Гонение при Нероне было непродолжительным и охватило не все области Римской империи. Но в историю Церкви оно вошло как одно из самых страшных, по-видимому, по причине своей внезапности и неподготовленности христиан. Среди мучеников этого гонения — святые апостолы Петр и Павел. 
 Но  этот период римская власть еще не рассматривает христианство как особую враждебную ей религию. При Нероне христиан преследуют, возложив на них вину за римский пожар. При Домициане они подвергаются гонениям как иудеи, не декларирующие своего иудейства и отказывающиеся платить "иудейский налог". 
 Согласно церковной истории Евсевия, среди многочисленных мучеников этого гонения выделяется Климента, жена консулария Флавия, которая была сожжена за свою веру в 95 году. К этому времени предание относит и ссылку на о. Патмос св. апостола Иоанна Богослова.
 

Распространение христианства в разных слоях римского общества (далеко за пределы иудейской общины) заставляет римские власти осознать, что они имеют дело с особой религией, причем религией враждебной как римскому государственному строю, так и традиционным культурным ценностям римского общества. С этого времени начинается преследование христиан как религиозной общины. 

Важнейшим документом для этого второго периода гонений является письмо римского наместника в Вифинии Плиния Младшего императору Траяну (98-117). Плиний спрашивает у Траяна, какой юридической процедуры он должен придерживаться в преследовании христиан. Он задает этот вопрос, поскольку "никогда не присутствовал на следствиях о христианах". Из этих слов можно заключить, что преследование христиан как религиозной общины к этому времени уже имело место. Траян в своем ответе говорит о правомерности преследования христиан, причем о правомерности преследования "за самое имя" (nomen ipsum), т.е. за одну принадлежность к христианской общине (поскольку по римским законам христиане в силу своих убеждений совершали два преступления - святотатство, выражавшееся в отказе от принесения жертвы богам и клятвы их именем, и оскорбление величества). Траян, однако, указывает, что нет необходимости "выискивать" христиан, они подвергаются суду и казни лишь в том случае, когда кто-то выдвигает против них обвинение. Траян также пишет, что "тех, кто отречется, что они христиане, и докажет это на деле, т.е. помолится нашим богам, следует за раскаяние помиловать, хотя бы в прошлом они и были под подозрением". На этих принципах - с теми или иными отклонениями - и основывались гонения на христиан во второй период. 
 

При Траяне в числе многих претерпели мученическую смерть св. Климент, папа Римский, св. Игнатий Богоносец, еп. Антиохийский (107 или 116 г.) и еп. Иерусалимский Симеон, 120-летний старец, сын Клеопы, преемник по кафедре св. ап. Иакова Праведного (ок.109 г). 
На второй период гонений приходится мученичество таких почитаемых святых, как еп. Поликарп Смирнский (ум. ок. 156 г.) и Иустин Философ (ум. ок.165 г.). Евсевий говорит, что в это время были сильные гонения в Лионе и Вьенне. 

При императоре Септимии Севере (196-211г.) пострадали св. Ириней, еп. Лионский (202 г.), отец Оригена Леонид (в Александрии). Особенно замечательны своим мужеством были мученики Карфагенской области, где гонения были сильнее, чем в других местах. Так, молодая мать благородного происхождения Фивия Перпетуя (память 1 февраля), несмотря на мольбы отца и любовь к ребенку, объявила себя христианской и погибла в цирке от голодных зверей. Та же участь постигла ее рабыню Фелицитату, рожавшую в темнице, и ее мужа Ревоката (†202).  

Периоды гонений сменялись сравнительно спокойными временами. Накануне третьего периода гонений христиане около тридцати лет жили почти без преследований. За эти годы христианство настолько широко распространилось по римской империи, что практически в каждом городе существовала крупная община. Христианство принимали  богатые и знатные граждане, народные массы стали к новой религии менее враждебны, а некоторые императоры доже были лично благосклонны к ней. Тем не менее, в империи существовали силы, ожидавшие такого правителя, который может произвести решительное истребление христиан. 

Третий период гонений начинается с правления императора Декия (249-251) и продолжается вплоть до Миланского эдикта 313 г. В изданном Декием эдикте изменяется юридическая формула преследования христиан. Преследование христиан вменялось в обязанность правительственным чиновникам, т.е. становилось не результатом инициативы частного обвинителя, а частью государственной деятельности. Целью гонений была, однако, не столько казнь христиан, сколько принуждение их к отречению. Для этого применялись изощренные пытки, однако выдержавшие их не всегда подвергались казни. Поэтому гонения данного периода наряду с мучениками дают множество исповедников. 

Тогда же появились целые группы так называемых отпавших. Их появление связывают с тем, что в предшествующие гонению относительно спокойные времена многие принимали христианство не по истинному убеждению.
 По форме отречения отпавшие  делились на несколько групп: приносившие жертву курения изображению  императора; покупатели подложных свидетельств о том, что они, якобы приносили жертву; дававших ложные показания в протоколах. 

В третий период преследованию подвергались прежде всего предстоятели церквей. Тогда пострадали сщмч. Киприан Карфагенский (258 г.),  папа Сикст Римский с диаконом Лаврентием (261 г.), Фиатирский епископ Карп, Антиохийский епископ Вавила, Александрийский епископ Александр. В это гонение множество истязаний претерпел известный церковный писатель Ориген.

Гонения перемежались периодами почти полной терпимости. Например, эдикт императора Галлиена (260-268) предоставил предстоятелям церквей свободно заниматься религиозной деятельностью.  

Наиболее жестокие гонения приходятся на конец царствования Диоклетиана (284-305) и последующие годы. 

Гонения эти начались с войска. В 298 году вышел указ, предписывающий всем войскам совершить жертвоприношения. С результате начался массовый уход христиан с военной службы. В Тингисе (Африка) воин Марцел, когда до него дошла очередь принести жертвоприношение, сбросил с себя оружие и отказался служить императору. Он был казнен. По одному сказания, соправитель Диоклетиана Максимиан приказал истребить целый легион, состоявший из христиан. Это так называемый «Фиваидский легион», возглавляемый св. Марцием. 

В 303-304 гг. издается ряд эдиктов, лишающих христиан всяких гражданских прав, предписывающих заключать в тюрьму всех представителей клира и требовать от них отказа от христианства через принесение жертв. Последний эдикт 304 г. предписывал всех вообще христиан повсеместно принуждать к принесению жертв, добиваясь этого любыми пытками. 

 Мученичество в эти годы было массовым, но в разных провинциях преследования производились с разной интенсивностью. Наиболее жестокими гонения были на востоке империи.
 Тнапример,  в Никомидии (Малая Азия) в праздник  Рожества Христова 303 г. Максимиан  велел сжечь до 20 тыс. христиан (память Никомидийских мучеников 8 января). Исключение составляли Британия, Галлия и Испания, которыми управлял благоволивший к христианам кесарь Констанций Хлор, отец Константина Великого. 

Гонения со стороны римских властей прекращаются после издания в 311 г. эдикта, в котором христианство признается дозволенной религией, и в полной мере после Миланского эдикта 313 г., провозгласившего полную веротерпимость. 

Но история христианского мученичества на этом не заканчивается. В последующие времена христиане претерпевали преследования от различных гонителей — язычников, иноверных,  инославных
 и атеистов. 

Языческие гонители — это, прежде всего императоры, соправители или соперники Константина Великого до установления его единодержавия, а также Юлиан Отступник. Последний, правда, не был гонителем в полном смысле этого слова: гонения в его короткое царствование совершались неформально, так сказать в порядке самосуда.

За пределами Римской империи самыми жестокими гонителями были персы (4-5 века). Наряду с другими в 4 веке пострадал епископ Селевкии Симеон
. Известны случаи гонений от язычников готов, например, св. Савва Готский
. От рук язычников погибли и первые мученики на Руси — варяги Феодор и его сын Иоанн (983 г., память 12 июля). Монголы  в течение первого столетия ордынского ига были язычниками. От них пострадали св. князь Михаил Черниговский и его боярин Феодор (14 февраля). 

Среди представителей других религий, воздвигавших гонение на христиан, мы уже поминали иудеев. Не только в апостольские времена, но и позже христиане были гонимы ими. Так,  в 1-й половине 6 века в Аравии от рук царя Дунаана, иудея по рождению и вере, пострадало множество христиан из племени гомиритов (савеев), в числе которых был св. мученик Арефа, 95-летний старец, воевода и князь г. Награна, находившегося на побережье Аравийского залива (память 24 октября). В день Святой Пасхи в Корсуни одним иудеем был распят на кресте его раб, печерский инок Евстратий, попавший в плен после набега половцев 1097 года (память 28 марта). К лику святых причислен и шестилетний младенец Гаврил Белостокский, зверски убитый иудеями в 1690 году. 

Гонителями христианства многие века являются мусульмане: арабы, персы, тюрки, татары. От них страдали греки, западные христиане (в Северной Африке и в Испании), армяне, грузины, русские, болгары, сербы, румыны. Однако необходимо помнить, что геноциды 20 века — армянская резня 1915 года
 и истребление греков в 1922 году
 были произведены далеко отошедшими от традиционного мусульманского мировоззрения революционерами — младотурками и кема​лис​та​ми. 
 

Гонители-еретики — это, прежде всего, императоры ариане Констанций (337-361) и Валентин, а также арианствующие готы. Были случаи мученичества от рук раскольников, например, последователей Новата
 (сщмч. Ипатий Гангрский, Малая Азия,† 326, память 31 марта.) Очень многие православные пострадали от иконоборцев в 8-9 веках (например, Феодор и Феофан Начертанные, память 27 декабря, 9 век). Были гонения при императоре-униате Михаиле Палеологе (13 век). Тогда особенно пострадали афонские монахи — преподобномученики Ватопедские (4 января) и Зографские (10 октября)
. В России от латинян пострадал священномученик Исидор пресвитер и с ним 72 мученика Юрьевских (8 января)
. 

Жертвы гонителей-атеистов — это, прежде всего, новомученики Российские. Подробнее о них будет сказано ниже.   

Наконец, совершенно особая группа гонителей — это лица, формально принадлежащие к Церкви, но фактически являвшиеся вероотступниками. От их рук претерпели мученическую кончину святые князья Борис и Глеб (24 июля), митр. Московский Филипп (9 января), преподобный Корнилий Псково-Печерский (20 февраля)
,  царевич Димитрий (15 мая). Мученическая кончина  сщмч. Иосифа, митрополита Астраханского (11 мая) на совести  казаков Степана Разина; святая мученица Фомаида  убита свекром-христианином за стремление сохранить супружескую верность и чистоту (13 апреля), святой мученик князь Сербский Иоанн Владислав (22 мая) убит Болгарским царем в ходе политической борьбы. Священномученик Ермоген, патриарх Московский и всея России был замучен поляками и изменниками-боярами как патриот Святой Руси и враг польских интервентов. 

Отметим также, что некоторые мученики после перенесенных ими страданий продолжали какое-то время жить и почили в мире. Так, сщмч. Григорий Великий, просветитель Армении (30 сентября, †335),  претерпел мучения,  на 14 лет был брошен в ров с тиной, наполненный змеями,  потом стал епископом, крестил армян и соседние племена, а перед кончиной удалился на безмолвие в пустыню. Мирная кончина была у св. 9-летней мученицы Василисы Никомидийской (3 сентября, гонения Диоклетиана), мученика Феодора Антиохийского (23 ноября, пострадал при Юлиане Отступнике), сщмч. Феодот, еп. Киринийский (2 марта, его страдания прекратились с воцарением Константина Великого) и других святых мучеников. 

Таким образом, к подвигу мученичества не следует подходить формально. В лике святых мучеников христиане прославлены  за различные виды страданий. Объединяют их внутренние побуждения к подвигу, что они шли на эти страдания добровольно, в спокойной и радостной готовности претерпеть их ради  Христа, пострадавшего нас ради. Ими двигала всепобеждающая вера в победу, одержанную Христом над смертью, вера в превосходстве подлинной жизни с Ним и в Нем над жизнью этого видимого мира, образ которого проходит (1 Кор. 7:31). На мученичество могло подвигнуть и еще одно обстоятельство — грех отступничества, смыть который христиане пытались своей кровью. Особенно часто это случалось в Османской империи, где православие подвергалось всевозможным преследованиям.
  (Подробнее об этом периоде будет сказано ниже.)

2.2.3. Почитание мучеников. Мученические акты и мартирологи.

Почитание мучеников, как мы уже говорили, появилось в древнейшие времена. По свидетельству "Мученичества Поликарпа (Смирнского)'', ежегодно в день смерти мученика
 верующие собирались на его могиле, служили литургию и раздавали милостыню нищим.
 Евхаристия совершалась с особым чином благодарения за мученика. На торжествах читались также деяния о его страданиях, и потому самим житиям мучеников на Востоке было усвоено название «пролог», то есть вступительное чтение или «синаксарь» — чтение на торжественных собраниях. На Западе жития назывались legenda, то есть подлежащее прочтению.
 Празднования могли включать также трапезу поминовения. К III в. такой порядок был уже всеобщим. Подобные поминовения могли усваивать отдельные элементы соответствующих языческих обрядов (например, раздача колива). 

Над могилами мучеников возводились постройки, в которых или рядом с которыми и совершалось поминовение. Одной из моделей для этих построек служили позднеиудаистические поминальные здания на могилах пророков. После прекращения гонений строительство таких зданий получило дальнейшее развитие, к мавзолею, в котором хранились мощи, часто пристраивалась церковь, 

В результате места христианских погребений становились центром церковной жизни, могилы мучеников - почитаемой святыней. Это принципиально изменило позднеантичное мировосприятие, в котором город живых и город мертвых были разделены непроходимой гранью. Как место социального бытия воспринимался только «город живых», кладбища располагались за городской чертой. Переворот в сознании стал особенно радикальным, когда мощи  мучеников начали переносить в города. Вокруг святых мощей  располагались обычные захоронения, поскольку погребение рядом с мучеником рассматривалось как средство получить его заступничество. 

Наряду с мучениками в Церкви почитались также исповедники — исповедавшие веру во Христа, претерпевшие истязания, заключение  или ссылку, но умершие естественной смертью. «Мучеником, — писал свт. Иоанн Златоуст,— делает не только смерть, но душевное расположение; не за конец дела, но и за намерение часто сплетаются венцы мученичества».

Но между мучениками и исповедниками было различие. Принявшие смерть ради Христа вносились в списки святых без какого-либо исследования их жизни, в силу подвига — очищения мученической кровью. А исповедники, по свидетельству св. Киприана Карфагенского, делились на два класса. Умиравшие вскоре после перенесенных ими страданий приравнивались к мученикам. А прожившие после  мучений более или менее долго могли быть причтены к лику святых только в том случае, если и последующую жизнь они провели праведно (см. Послания св. Киприана 5,3; 6,4-6; 27,2). 

К лику святых мучеников, естественно, не могли быть причислены еретики или раскольники. 9-е и 34-е правила Лаодикийского собора (ок.343 г.) скончавшихся не за кафолическую веру прямо называют лжемучениками и под угрозой отлучения возбраняют членам церкви посещать места их захоронения. 

Как правило, Церковь не признавала мучениками и тех христиан, которые намеренно добивались смерти своим вызывающим поведением. Например, карфагенский епископ Менсурий (нач. IV) века) запрещал своей пастве посещать в темницах тех, кто попадал туда из-за оскорбления язычников. Эльвирский собор (305 г.) постановил, что убитые при разрушении языческих капищ и идолов не должны быть признаны мучениками. 

О правильном подходе к мученичеству писал свт. Григорий Богослов: «Закон мученичества: щадя гонителей и немощных, не выходить на подвиг самовольно, но выйдя — не отступать, потому что первое — дерзость, а второе — малодушие»
.

Почитание мучеников в Древней Церкви нашло свое отражение в ряде документов, среди которых особенно следует отметить акты мучеников и мартирологи.

Акты мучеников (лат. acta martyrum) или акты святых (acta sanctorum) представляют собой сборники древнейших известий о мучениках. Существует два типа подобных актов. 

Первый представлен официальными судебными протоколами тех процессов, которые велись римскими властями против христиан. К такого рода протоколам (дошедшим в позднейших списках) относятся, например, акты процесса против епископа Карфагенского Киприана и его казни 14 сентября 258 г. Эти протоколы были составлены канцелярией проконсула Африки. Фрагменты судебных протоколов могут сохраняться и в позднейших переработках житий мучеников.  Таковы, например, акты скиллийских мучеников и акты сенатора Аполлония. 

Другой тип мученических актов — это записи очевидцев-христиан, стремившихся сохранить для церкви достоверное описание страданий и победы подвижника. Древнейшим памятником этого рода является Мученичество св. Поликарпа Смирнского (ум. 156 г., память 23 февраля), ставшее образцом для всей древнехристианской литературы мученичеств. К этому же типу мученических актов относятся Мученичество св. Иустина Философа (ум. ок. 165 г.), Мученичество свв. Перпетуи и Фелицитаты (ум. 202 г.), Послание христиан Виенны и Лиона братиям в Азии и Фригии с описанием гонений в Галлии в 165 году, уже упоминавшееся повествование о сенаторе Аполлонии, пострадавшем между 180 и 185 гг., в котором используются протоколы его процесса.  Мученичество св. великомученика Прокопия, пострадавшего при Диоклетиане в 303 г., акты персидских мучеников, пострадавших во время гонений IV-V вв. 

Собирание актов мучеников начинается еще в период гонений. Существует предание (недостоверное) о том, что св. папа Климент поставил в Риме семерых нотариев, которые должны были собирать мученические акты, идущие от разных христианских общин. После прекращения гонений подобная деятельность  приобретает постоянный и целенаправленный характер. Появляются сборники мученических актов. К ним относятся прежде всего "Собрание древних мученичеств" Евсевия Кесарийского († 339 г.), которое до нас не дошло, и "История палестинских мучеников", сохранившаяся в сирийском переводе. Оба этих памятника составили основу "Церковной истории" Евсевия, одного из важнейших источников для ранней истории христианства. 

В многочисленных последующих переработках этот материал вошел затем в минеи, месяцесловы и синаксари; на этой почве развились различные типы агиографических повествований с определенными структурными схемами и отбором деталей.

«Процесс собирания и переработки актов святых создал основу и для появления многочисленных вымышленных или полувымышленных актов, отражавших религиозно-культурные представления соответствующих эпох. Подлинные древние акты украшались рассказами о чудесах и видениях, которые, естественно, не могли быть частью подлинных судебных протоколов. В такого рода литературных обработках часто прослеживается фольклорный материал, представляющий интерес для социально-культурной истории. Ряд актов содержит настолько явные элементы вымысла, что побуждает сомневаться в самом существовании соответствующих святых; таковы, например, мученичества св. Екатерины Александрийской или св. Георгия Победоносца. Испытывая влияние литературного процесса как такового, литература актов святых может включать в себя переработки чисто литературных источников (примером может служить Повесть о Варлааме и Иоасафе, основанная на легендах о Будде, или житие Альбана, перерабатывающее миф об Эдипе). В этой части литература актов святых представляет интерес не столько для церковной истории, сколько для агиографии, т.е. изучения литературных приемов, структурных схем и общих мест житийной литературы. 

Уже в древнейших актах мучеников может быть прослежена их связь с евангельскими повествованиями о Страстях Христовых. Поскольку мученики выступают как идущие вслед за Христом, повторяющие Его страдания и Его победу над смертью, отдельные части мученических актов (в особенности часто молитва перед кончиной, видения Христа и Царствия Небесного) находят прямые соответствия в Св. Писании (это же относится и к иконографии мучеников). Это взаимодействие Св. Писания и актов мучеников служит основой для появления апокрифических повествований, в которых новозаветные события излагаются по образцам актов. К такого рода апокрифам относятся прежде всего Акты Пилата, упоминаемые уже Иустином Философом (ум. 165 г.) и дошедшие до нас в составе апокрифического Никодимова Евангелия; в этих актах сделана попытка реконструировать процесс Христа. Сходный характер имеют апокрифические акты (мученичества) отдельных апостолов (акты апостола Павла, акты апостола Петра, акты апостола Андрея), также получившие распространение с древнейших времен (не позднее III в.)». 

Мартирологи  (лат. martyrologium, от гр. m=rtu~ "мученик" и l3go~  "слово") — это списки мучеников, упорядоченных по дням их кончины (их памяти) с указанием места их почитания, а также, во многих случаях, посвященных им церквей. Составление мартирологов обозначает тот этап в образовании общецерковного почитания святых, когда почитание ряда мучеников стало распространяться за пределы отдельных епархий. Древнейшим мартирологом является "Положение мучеников" (Depositio martyrum) в римском хронографе 354 г. Сохранился также сирийский список мучеников 411 г. из Эдессы, его греческий оригинал должен быть отнесен к IV в. В дальнейшем мартирологи вошли в состав месяцесловов, в которых наряду с мучениками отмечаются памяти других святых. 

В IV - V веках, после прекращения гонений, в Церкви стали предприниматься попытки регламентации культа мучеников.  Отдельные формы почитания, сходные с античными традициями, стали восприниматься как пережитки язычества и подвергаться осуждению. Известно, например, что бл. Августин возражал против поминальных пиршеств на могилах. Бл. Иероним говорит, что подобные действия объясняются "простотой мирян и, конечно же, благочестивых женщин".

Происходит пересмотр актов мученичества и канонизация мучеников. Празднование памяти мучеников и построение мемориальных церквей над их могилами получает каноническую санкцию. Празднование памяти перерастает из совершаемого над могилой частного обряда в общецерковное торжество: сначала на уровне местной церковной общины, а затем и во всей Церкви. Дни памяти различных мучеников объединяются в годовой цикл, зафиксированный в мартирологах, на основе чего формируется неподвижный годовой круг церковного богослужения. 

Почитание мучеников нашло свое отражение и в чине Божественной литургии. С древнейших времен мученики особо упоминаются в ходатайственной молитве, произносимой непосредственно после преложения Св. Даров. Для них отделяется особая частица на проскомидии (пятая частица из "Девятичинной" просфоры, разделяемой по чинам святых). Согласно русскому служебнику эта частица вынимается "в честь и память" "Святаго Апостола, первомученика и архидиакона Стефана, святых великих мучеников Димитрия, Георгия, Феодора Тирона, Феодора Стратилата и всех святых мученик, и мучениц: Феклы, Варвары, Кириакии, Евфимии и Параскевы, Екатерины и всех святых мучениц".

2.3. Святители. 

Святители — это разряд святых из епископского чина. Они почитаются  Церковью как предстоятели отдельных церковных общин, которые своей святой жизнью и праведным пастырством осуществили промысел Божий о церкви в ее движении к Царству Небесному. 

Св. Игнатий Антиохийский (ум. ок. 107 г.) уподобляет епископов Христу, а пресвитеров, помогающих ему в управлении церковью, — апостолам. Епископ символизирует Христа во время евхаристического богослужения и возглавляя общину во всей ее духовной жизни. Вместе с тем епископ соединяет в себе церковную общину, предстательствует за нее перед Богом. Святость святителей как предстоятелей церкви (при условии беспорочной жизни и праведной кончины) есть прежде всего выражение святости самой Церкви как Тела Христова. Будучи ходатаями перед Богом за свою паству при жизни, архиереи остаются таковыми и после кончины. Епископы имеют дар учительства (см. Тит.1.9) и являются продолжателями апостольского служения. Выражением их непрерывной связи с апостолами служит апостольское преемство. Рукоположение епископов совершается непрерывно с апостольских времен, когда апостолы поставили первых епископов. В преемственных отношениях с почитанием апостолов находится и почитание святителей.

Первоначально почитание епископов совершалось только в местных церквах.  Каждая местная община чтила и праздновала память всех своих предстоятелей со времени ее основания.  Естественно, сюда не включались впавшие в ересь или как-либо иначе оказавшиеся недостойными. Имена епископов заносились в диптихи и вспоминались во время богослужения.
 Созомен в своей Церковной истории (V в.) говорит о ежегодном чествовании памяти святителей как установившейся практике. Память их, как и  память мучеников, праздновалась в дни преставления. 

По мере становления общецерковного культа отдельных святых, почитание святителей перерастало рамки их епархий и делалось общецерковным. Этому способствовало и формирование иерархической структуры церковной юрисдикции (патриаршества, архиепископии, митрополии), когда предстоятели старших церквей почитались всею церковной областью. 

В последующее время в канонизации архиереев появляется значительная избирательность. Это свидетельствует об определенном изменении концепции святительской святости. С канонизации в силу сана акцент стал перемещаться на личное подвижничество архиерея и его роль в устроении церковной жизни.
 В доказательство того, что древние архиереи причислялись к лику святых уже по самому своему месту в церковной иерархии, проф. Е. Е. Голубинский приводит такие сведения. Из 74-х архиепископов Константинопольских, начиная с Митрофана (315-325) до Евстафия (1019-1025), не были причислены к лику святых только 18 еретиков и 7 православных. О трех из этих семи несомненно известно, что они Церковью не почитались, остальные же четыре, возможно, почитались некоторое время. С 315 по 846 годы из 58 иерархов 18 было еретиками. Из оставшихся не прославлено только двое, православие которых было под подозрением. Но с 9 века Константинопольские Патриархи причисляются к лику святых только в связи со своими личными достоинствами.

Аналогичным образом складывалась ситуация и в Римской церкви. Все 56 пап до 535 года признаны святыми (тридцать первых пап причислены к лику святых как претерпевшие мученическую кончину). Из 52-х пап с 535 по 867 год признаны святыми только 21. После 867 г. канонизированы или беатифицированы только несколько пап.

Есть мнение, что это изменение концепции святости архиерея было обусловлено распространением на лик святителей общепочитаемости,  когда лишь отдельные местночтимые епископы оказались в числе святых, чтимых всею Церковью. 

Насколько избирательно и осмотрительно поступала Церковь при возведении местночтимых архиереев в святые всей Церкви, свидетельствует тот факт, что даже знаменитейшие святители Афанасий Александрийский, Василий Великий, Григорий Богослов, Григорий Нисский, Иоанн Златоуст, Кирилл Александрийский и Епифаний Кипрский были признаны общепочитаемыми только через несколько веков после своей кончины, во времена императора Льва Мудрого (правил 886-911). 

Эта избирательность по отношению к предстоятелям церквей отразилась в Византийской агиографии. Авторы житий, акцентируя внимание на тех или иных чертах архиерея, тем самым дают определенное представление о критериях оценки личности святителя и его деятельности в Церкви. 

В качестве примера рассмотрим Надгробное слово свт. Василию Великому  свт. Григория Богослова (4 век),  жития свт. Иоанна Милостивого, составленное еп. Леонтием из Неополиса (7 век), житие свт. Георгия Амастридского, составленное митр. Никейским Игнатием, житие Стефана Сурожского (7-8 век),   житие Николая Мирликийского (Симеон Метафраст, 10 век).

В качестве одного из достоинств святителя составители житий называют ученость и в первую очередь, конечно, обширные познания в богословии и духовную мудрость. Так, Стефан Сурожский «в науках превзошел всех своих сверстников и школьных наставников», на восемнадцатом году постиг «духовные и светские предметы»
. Свт. Николай «вследствие своих природных дарований и остроты ума в краткое время превзошел большинство наук» и «много потрудился для разумения Божественных догматов».
 И о свт. Василии Великом свт. Григорий Богослов пишет: «Кто больше Василия просветился светом ведения, прозрел в глубины Духа, и с Богом исследовал все, что ведомо о Боге?». 

Наряду с ученостью в святителях восхваляется «неукоризненность жизни»
 и аскетизм. Например, свт. Николай «предавался бдению, постам и молитвам, стремясь наблюдать бестелесную жизнь в смертном теле».
 Свт. Стефан Сурожский принял постриг «потому что возлюбил монашескую и подвижническую жизнь»
. Свт Георгий Амастридский был «образцом подвижника» и имел «обоготворенную посредством умерщвления желаний душу»
. О стремлении к аскетизму свт. Иоанна Милостивого свидетельствует случай с дорогим одеялом, подаренным ему неким вельможе взамен худого
. Известно, что этот патриарх, чтобы стяжать память смертную, приказал изготовить для себя незаконченный гроб и каждый праздник напоминать ему о внезапности смертного часа и необходимости доделать гроб
. Святители Василий Великий и Григорий Богослов в Афинах знали только две дороги — в храм и «к наставникам наук внешних»
. Свт. Николай Мирликийский «сторонился неподходящих сборищ и бесед, уклонялся вступать в разговор с женщинами и даже не смотрел на них, заботясь лишь об истинно разумном».
 

Еще одна характерная деталь в образе святителя — это стояние за чистоту православия и защита своей веры перед язычниками. Свт Григорий Богослов пишет о сочинениях свт. Василия Великого против еретиков: «Когда имею пред собою его обличительные слова на еретиков, тогда вижу Содомский огнь, которым испепеляются лукавые и беззаконные языки».
 Житие свт. Николая повествует о его пощечине Арию на Первом Вселенском Соборе.
 Св. Иоанн Милостивый, вступив на патриарший престол, прежде всего позаботился очистить свою паству от ереси монофизита Петра Фуллона
 — секты теопасхитов.
 Свт. Стефан Сурожский мужественно защищает иконопочитание перед «недостойным царства», «зверообразным» Львом Армянином 
 и подвергается за это тюремному заключению. Замечательной проповедью христианства перед язычниками было чудо, явленное свт. Георгием Амастридским после его кончины, когда «невидимыми узами» были связаны воины росов, намеревавшихся ограбить гробницу святого.
 

Предметом почитания в святителях являлось также их милосердие, сострадание к нуждам и скорбям своей паствы. Св. Патриарх Александрийский Иоанн именно за эту черту получил название Милостивого. Милосердие и заступничество свт. Николая сделало его одним из самых популярных святых Византии. Во множестве сказаний о нем, появившихся в течение нескольких веков и собранных в 10 столетии Симеоном Метафрастом,  сложно отделить правду от вымысла. Да это и не нужно. Для нас важно увидеть, на какие черты личности святителя житие обращает особое внимание. А наибольший акцент в историях о свт. Николае ставится именно на его милосердии и любви к людям. Это и тайная милостыня (подбрасывание кошельков с деньгами на приданое дочерям бедняка), и защита невинно страждущих (избавление от казни трех стратилатов), и забота о пастве во время голода (когда святитель явился во сне купцу, торгующему хлебом, велел ему плыть в Миры и оставил задаток), и усмирение бесчинствующих воинов, посланных на усмирение восстания во Фригии.
 Подобные случаи есть также в житии св. Иоанна Милостивого Он тайно благотворит бедному благочестивому юноше, велев оставить документ мнимом родстве с ним, отправляет кораблю с золотом и пшеницей для выкупа плененных персами христиан и оказания помощи нуждающимся. Замечательной чертой при этих обильных подаяниях является всецелое упование на святителя на помощь Божию, и автор жития отмечает, что по его вере церковные богатства не оскудевали.

Наконец, жития подчеркивают глубокое смирение святителей. Так, Георгий Амастридский был силою принужден покинуть монастырь и принять епископский сан.
 Свт. Николай, в момент избрания его на епископство, входя в храм рано утром, отвечает на вопрос предуведомленного божественным откровением мужа: «Как тебя, чадо, звать?» — «Я, грешный Николай, раб твоей святости».
 Св. Иоанн Милостивый, во время литургии, преклонив колена, испрашивает прощение у клирика, затаившего на него злобу за справедливое наказание, во всеуслышание признается в своих грехах — в гордости за обильно подаваемую милостыню, в напрасном наказании оклеветанного инока.
 За свое смирение святители удостаиваются дара чудотворения — свидетельства «дерзновения и близости Богу».
 

Итак, образованность и духовная мудрость, преданность православию, милосердие и сострадательность к людям, личный аскетический подвиг, высокое смирение, прижизненный или посмертный дар чудотворения — таковы основные черты святого пастыря по указанным византийским житиям. 

Интересно, что и в общей службе святителю он также прославляется за эти добродетели. В тропаре святитель назван «правилом веры», кондаке — «веры насадителем», «отсекателем ересей», в икосе — «учителем премудрым», В седальне по 3-й песни канона говорится о стоянии за чистоту православия: «еретические отгнал еси горькия плевелы», в  седалене по полиелее: «Наказал [научил] еси славити единаго Бога в трех ипостясех. В 5-й песни канона — об обращении язычников и безбожников к истинной вере: «Идольстии угодницы быша угодницы Богу, твоими учении честными», «одождением  словес твоих, преподобне, оледеневшая сердца плодоносна соделал еси Божию благодатию».

 В стихирах на Господи воззвах говорится о смирении и милосердии святителя: «кто бо слыша безмерное твое смирение, терпению не удивися, еже к нищим тихости, к скорбящим утешению». В тропаре — о  стяжании «смирения высокого, нищетою богатого».  Не раз проставляется святитель и за свои аскетические подвиги. Он назван «воздержания учителем» (тропарь), «иноческаго постнаго жития истовым правилом» (стихира на стиховне). Жил «страстей вне быв, безстрастием украшаяся» (стихира на Господи воззвах), «над страстьми царствовав плотскими» (седален по полиелее), «умертвив первее плотская мудрования воздержанием» (канон, песнь 3).  Говорится в службе и о чудесах: «источаеши исцеления и по кончине верою приходящим ко святей Божией церкви и к раце [к раке] мощей твоих» (седален по полиелее) и др. 

Таким образом, даже краткий обзор агиографических и литургических текстов дает нам представление о понимании Церковью содержания святительского подвига. 

В Русской Церкви, избирательность в почитании святителей существовала с самого начала.  Первым русским святителем, которому устанавливается почитание, является св. Леонтий, третий епископ Ростовский (ум. ок. 1077 г.). Празднование его памяти впервые совершается в Ростове в 1190 г. в день обретения его мощей (23 мая). Одновременно были обретены мощи его преемника Исаии, однако почитание его памяти установлено не было. Избирательность в данном случае была обусловлена чудесами, совершавшимися при гробе св. Леонтия. К числу наиболее рано канонизированных святителей, почитание которых возникает вскоре после их кончины, относятся митрополиты московские Петр, Алексий и Иона, св. Стефан Пермский. 

В честь святителей вынимается четвертая частица из "девятичинной" просфоры. В русском чине проскомидии при этом поминают: "Иже во святых отец наших, святителей: Василия Великого, Григория Богослова и Иоанна Златоустого; Афанасия и Кирилла Александрийских, Николая Мирликийского, Михаила Киевского, Петра, Алексия, Ионы, Филиппа и Ермогена Московских, Никиты Новгородского, Леонтия Ростовского, и всех святых святителей". Греческий чин останавливается на имени св. Николая, в иерусалимских служебниках к перечню святителей добавляется св. патриарх Иоанн Милостивый. 

2.4. Преподобные. 

2.4.1. Общие сведения о возникновении подвига и его сущности. 

Преподобные (гр. ©sio~, лат. sanctus) — это, разряд святых, подвиг которых заключался в монашеском подвижничестве.
 Монашество, по определению, проф. Голубинского, есть нарочитый и исключительный подвиг служения Богу посредством добровольного отречения от этого мира (от его дозволенных попечений, радостей и утех). Как подвиг духовный оно есть подвиг очищения духа от помыслов греховных и вообще земных и  устремление его исключительно к Богу. Как подвиг телесный оно есть (по отречении  от всего земного) подвиг добровольно налагаемых на себя лишений и скорбей.
 Этот тип святости указан в словах Спасителя апостолу Петру: "И всякий, кто оставит домы, или братьев, или сестер, или отца, или мать, или жену, или детей, или земли, ради имени Моего, получит во сто крат и наследует жизнь вечную" (Мф. 19. 29).

Иноческая жизнь есть удел только немногих избранных, имеющих «призвание», то есть непреодолимое внутреннее желание всецело посвятить себя на служение Богу. «Кто может вместить, да вместит», — сказал об этом Господь (Мф.19:12). «Два суть чина и состояния в жизни,— пишет свт. Афанасий, — одно — обыкновенное и свойственное человеческой жизни, т.е. супружество; другое — ангельское и апостольское, выше которого быть не может, т. е. девство или состояние иноческое».

Отметим, что восприятие аскетики как пути к достижению совершенства и истинной мудрости,  определенным образом существовало и до появления христианства. Например, Эпикур (ум. в 270 до Р. Х.) призывал довольствоваться только необходимым, умерять свою плоть, победить страсти, чтобы получать истинное удовольствие от жизни. И в представлении стоиков (появились в 4-3 в. до Р. Х.) мудрец — это человек, полностью избавившийся от страстей. 
 У иудеев существовало  назорейство, в котором тоже можно увидеть некий прообраз  монашества. 

Образцами этого подвига в Евангелии служат Матерь Божия, св. Иоанн Креститель, апостол Иоанн Богослов, св. Анна пророчица, "достигшая глубокой старости, прожив с мужем от девства своего семь лет, вдова лет восьмидесяти четырех, которая не отходила от храма, постом и молитвою служа Богу день и ночь" (Лк. 2. 36-37). 

Аскетическое подвижничество, пустынножительство и иные формы отвержения общепринятого жизненного уклада развиваются уже в эпоху гонений. Так, св. Игнатий Антиохийский (ум. ок. 107 г.) в послании св. Поликарпу (гл.5) говорит о тех, кто принял решение сохранять девство, и указывает на необходимость смирения как условие этого подвига. Свидетельства о подвижничестве этого типа находим у Афинагора, Оригена, Тертуллиана. Однако особое почитание подвижников как святых в этот период неизвестно: в тех случаях, когда мы находим такое почитание, оно всегда связано с мученичеством. Например, апокрифические Деяния Павла и Феклы (память 24 сентября).  Святая равноапостольная первомученица Фекла отвергает брак и избирает девство как подвиг следования Христу. Но,  будучи образцом этого подвига, она, тем не менее, почитается как мученица, хотя в Деяниях и говорится о ее чудесном избавлении от мученической смерти. 

Монашество, пишет проф. Голубинский,  началось с отшельничества. «Явились люди, которые желали удалиться и отрешиться от мира и посвятить себя исключительно  на служение Богу и которые пошли для сего из городов в пустыни и уединения».
 Обычно этот исход связывают с притоком в Церковь язычников в 4 веке, когда христианство стало государственной религией. Вступление в Церковь теперь не было связано с угрозой для жизни, оно могло быть продиктовано не только искренними убеждениями, но и житейскими расчетами. Формально принимая христианство, новокрещеные по духу  оставались язычниками. Богослужение они посещали наряду со зрелищами, к Таинствам относились как к магическим действиям, способным принести им спасение от грехов и избавление от несчастий  без всякого нравственного усилия с их стороны. Благочестие понималось как исполнение внешних предписаний и обрядов: вычитывание молитв, посещение храма и пожертвования на церкви, соблюдение постов и пр. Все это было большим контрастом с той высокой и чистой жизнью, которую вели первые христиане. Поэтому ревнители благочестия стремились удалиться из людных мест, чтобы в уединении проводить строгую жизнь в молитве и помышлениях о Боге.

Отшельничество как форма монашеской жизни берет свое начало в Египте, где на рубеже III-IV вв. подвизается св. Антоний Великий (ок. 251-356). Св. Антоний проводит в полном отшельничестве 20 лет, затем, в 305 г., выходит из пустыни и организует пустынножительскую общину своих учеников. Почитание св. Антония начинается уже при его жизни. Его житие, написанное св. Афанасием Великим, служит наставлением для его многочисленных последователей и подражателей как в восточной, так и в западной церкви. Это сочинение оказало значительное влияние на всю позднейшую агиографическую литературу. А почитание пр. Антония задало образец для почитания монашествующих подвижников как отдельного лика святых. 

Несколько позднее появляется и общежительное монашество. Первые общежительные монастыри были основаны ок. 290-346 г. св. Пахомием Великим в Фиваиде (возле г. Фивы). Его Лавра объединяла 9 монастырей, в которых тысячи иноков  подчинялись одному настоятелю – прп. Пахомию, и жили по единому, им созданному уставу.  Братия размещалась по видам труда,  жила в корпусах по 40 человек.  

В то время сложилась и третья форма монашеской жизни – полуотшельническая или скитская. Она зародилась в пустыне Σκήτος
, в местности Нитрия  к западу от дельты Нила. Во второй половине IV века там было около 5000 подвижников. Они жили уединенно, и только по воскресеньям сходились в храм. Обычным трудом  их было плетение корзин и рогожек на продажу. Питались они по отдельности. Нитрийское монашество дало миру таких великих аскетов как прп. Макарий Египетский, авва Амон и др.

Позднее монашество распространилось в Палестине, Сирии, на Синае,  Афоне и в других местах. Характер подвижничества не везде был одинаков. В жизнеописаниях египетских и сирийских  иноков мы встречаемся с поразительной аскезой, возвышенностью созерцаний, даром чудотворения. Самые крайние формы аскетизма встречались в областях от Сирии и  до Армении. Пустынножители-отшельники этих мест носили вериги, питались травами, приковывали себя цепью к скалам. Для этих мест характерен и подвиг столпничества. 

Жизнь палестинских иноков гораздо скромнее, менее примечательна внешне. Зато, по замечанию одного из исследователей, они обладают тем даром, который прп. Антоний Великий называл первой добродетелью подвижника — рассудительностью, которая «учит человека оставляти во всем безмерие, и шествовати путем царским, т. е. средним».
  Палестинцы не застали первых, героических времен монашества. Они собрали опыт древних подвижников, но очистили его от крайностей, сделав монашеский путь, при всей его строгости, шире и доступнее. Они не применяли искусственных упражнений для умерщвления тела. Их аскеза состояла в воздержании от излишеств в пище и сне и телесном труде (к которому у созерцательных иноков Египта была разное отношение). В Палестине был распространен преимущественно полуобщежительный тип жизни: часть времени иноки поводили в уединении, в келии или пустыне во время поста, а в воскресенье сходились в обитель, на литургию и общую трапезу. Палестинцы находили время  для служения миру, устраивая больницы и странноприимные дома, выступая против ересей и в городах,  и в императорском дворце. В последствии именно палестинский идеал монашества будет воспринят за образец на Руси.
 

В становлении и развитии общежительного монашества особая заслуга принадлежит свт. Василию Великому. Его часто называют организатором восточного общежительного монашества. В творениях святителя, написанных для монастырей Каппадокии, изложено богословское обоснование и принципы организации жизни в киновиях. 

В возникавших больших монашеских общин, обширных поселениях отшельников и аскетов создаются образцы святой жизни и умудренного богоделания, запечатлевшиеся в различных патериках. 
 Об этом жанре христианской аскетической литературы следует сказать подробнее.

2.4.2.Патерики.

Патерики, в славянской книжности отеческие книги или отечники представляют собой сборники изречений св. отцов подвижников или рассказов о них. Литература патериков развивается в IV-V вв., когда появляются три сборника, вошедших в основной фонд христианской литературы. Первая — это так называемый Азбучный патерик, в котором в азбучном порядке (по именам святых от св. Антония до св. Ора) собраны изречения старцев (в греческой традиции книга называется  Изречения святых старцев). Вторая —  Египетский патерик или История монахов в Египте, содержащий краткие рассказы о египетских анахоретах, их притчи и афоризмы. Третья — это Лавсаик, повествование о египетских монахах Палладия, епископа Еленопольского, написанное им по просьбе византийского сановника Лавса. О значимости последней книги свидетельствует тот факт, что рассказы из нее читаются в православном богослужении на утренях во все время Великого Поста. Перечисленные сочинения создают основу жанра, чрезвычайно популярного в византийской литературе и в христианской книжности в целом. Известны переводы патериков на латинский, сирийский" коптский, грузинский, армянский и др. языки. Один из существенных этапов в этом развитии отмечен появлением "Луга духовного"  Иоанна Мосха (ум. 634 г.), известного в славянской книжности под названием Синайского патерика или Лимонаря. Это  своего рода путевые записки автора, совершившего в сопровождении некоего Софрония Софиста путешествие по скитам и монастырям Ближнего Востока. Следует упомянуть также Римский патерик, представляющий собой беседы папы св. Григория Двоеслова (ум. 604 г.) с архидьяконом Петром, в которых рассказывается о жизни итальянских подвижников. 

В славянской письменности патерики появляются с самых ранних этапов ее развития, во всяком случае до конца XI в. Весьма вероятно, что три патерика (Скитский поглавный — переработка Азбучного патерика, Синайский и Римский) были переведены в Моравии или Болгарии еще до середины Х в. Эти памятники пользовались исключительной популярностью в славянском мире и дошли до нас в большом числе рукописей (первые из них относятся еще к XI в.), вошли в извлечениях в славянский Пролог. По образцу переводных патериков создавались и оригинальные произведения этого жанра. К наиболее известным из них относится Киево-Печерский патерик с рассказами из жизни монахов Киево-Печерского монастыря (XIII в.), и Волоколамский патерик (XVI в.) с житиями монахов Иосифова Волоколамского, Пафнутиева Боровского и других монастырей. Создание патериков продолжалось и в позднейшее время, вплоть до XX в. (Соловецкий патерик неизвестного автора, Троицкий патерик М. В. Толстого, Архангельский патерик иеромонаха Никодима и т.д.). 

2.4.3. Почитание преподобных и их канонизация.

Почитание преподобных как особого лика святых начинается практически сразу же после конца гонений и совпадает по времени с начальным этапом развития монашества. 

Относительно оснований почитания и канонизации подвижников существует несколько точек зрения. В. М. Живов считает, что почитание подвижников развивалось на фоне той существенной роли, которую играли в Византии «люди Божии», пророчествами и обличением несправедливости властей привлекавшие к себе толпы почитателей. Окружающие настолько были уверены в их святости, что были случаи, когда в честь этих подвижников еще при их жизни строились храмы. Например, император Маркиан (450-457) построил храм в честь преп. Вассиана еще при его жизни. Несколько храмов было построено при жизни и в честь преп. Маркиана Кирского. Церковное почитание во многих случаях следовало здесь за народным культом.

Проф. Голубинский пишет, что Церковь признает подвижников святыми «на основании сверхъестественного свидетельства о них самого Бога, Который тех и других между ними удостаивал дара чудотворений еще при жизни или по смерти». Это объективное и независящее от человеческих пристрастий обстоятельство. В противном случае, считает он, «мы должны были бы думать, что в признании подвижников святыми господствовал в древнее время произвол, чего думать, конечно, нельзя». Практически во всех житиях древних святых подвижников говорится о творимых ими чудесах, и «эта общая принадлежность  дара чудотворений подвижникам, признанным Церковью  за святых, и дает полное основание предполагать, что ей именно дар и был причиной их причтения к лику святых». 

А проф. Е. Темниковский утверждает, что почитание подвижников развивалось не только на основании дара чудотворения, что причиной этому была убежденность в святости его жизни вообще. «Слава святой жизни того или другого подвижника не умирала вместе с ним; благочестивый подвижник… становился предметом народного чествования, сначала, быть может, в сравнительно незначительном районе, который с течением времени мог расширяться. Таким образом являлся культ святого. К нему постепенно присоединялись и церковные власти, прежде всего местные, затем иногда и центральные, соответственно с тем, как широко распространялся культ святого. Присоединение церковных властей к народному культу, дававшее последнему официальное значение, не было каким-либо формальным актом в роде современной канонизации, а совершалось постепенно». «Вера в чудеса подвижников, конечно, входила в качестве составной части в религиозный культ святых… но она не составляла здесь исходного момента и… единственного основания почитания святых, исходным моментом и основанием его, хотя, быть может, не единственным, было убеждение в святости жизни подвижников». 

В России, под влиянием крупных монашеских центров Византии (Студийский монастырь, Афон) монашество воспринималось как ангельский образ, а святость — как полное осуществление монашеского призвания. Эти представления отразились, видимо, и в самом наименовании святых подвижников "преподобными". Святость подвижника понимается при этом как высшее осуществление того образа и подобия Божиего, которые даны человеку в творении. Монах, получая в постриге новое рождение, обновление для возрожденной жизни во Христе, своей святой жизнью и раскрывает в себе Божие подобие, становясь преподобным Божиим. 

В православном богослужении преподобные вспоминаются на проскомидии. Для них вынимается шестая частица из "девятичинной" просфоры. В русских служебниках здесь содержится поминовение "преподобных и богоносных отец наших Антония, Евфимия, Саввы, Онуфрия, Афанасия Афонского, Антония и Феодосия Печерских, Сергия Радонежского, Варлаама Хутынского, и всех преподобных отец. И преподобных матерей Пелагии, Феодосии, Анастасии, Евпраксии, Февронии, Феодулии, Евфросинии, Марии Египетской, и всех святых преподобных матерей". 

Об образе жизни преподобных достаточно много сведений в общеизвестных житиях. Поэтому в нашем курсе мы остановимся только на таком редком виде подвижничества как столпничество.

2.4.4. Столпничество.

Столпничество — это особый вид затворничества. Способом удаления от мира для сосредоточения в постоянной молитве в нем является пребывание на столпе —  небольшой башне с балконом наверху. В стоянии на балконе подвижник проводил большую часть времени. Балкон иногда был огорожен решеткой, так что снизу можно было видеть только голову и плечи подвижника. Подняться на столп можно было (в основном) с помощью подъемной лестницы, которую подвижник держал у себя наверху. 

Почему подвижники выбирали такой образ жизни?  Этому есть несколько объяснений. С одной стороны, столпничество явилось как противоположность языческому культу гор и холмов, которые, как известно, считались обиталищами богов. С другой стороны, известно, что заключение на столпы или в столпы некогда служило наказанием
. Св. столпники, сознавая себя великими грешниками и преступниками перед Богом, добровольно наказывали себя тем способом, который существовал в стране в отношении к гражданским преступникам. Столпы были для подвижников своего рода крестами, на которых они распинали свою плоть, подвергая ее всевозможным лишениям и жестокому влиянию погоды. «Владыце подобяся, на столп взошел еси, яко на крест», говорится в стихире пр. Симеону столпнику. Как добровольное мученичество,  столпничество как бы явилось на смену реальному мученичеству от гонителей, возникнув именно тогда, когда подвиг мученичества прекратился. Столпники (как и преподобные вообще),  продолжили дело мучеников, став для своего поколения тем, чем были мученики для первых христиан — живыми свидетелями веры, образцом чистейшей нравственности, укреплением колеблющихся, орудием обращения для неверных. 
 

Основателем столпничества считают прп. Симеона Столпника (ок. 390-459), но есть свидетельства, что этот вид подвижничества  появился еще ранее. Так, прп. Ефрем Сирин (ум.373)  в 29 поучении к египетским монахам говорит, что он видел человека, который ради добродетели стоял на столпе.

В V-X вв. пример св. Симеона имел многих последователей, в том числе преп. Даниила (V в.), преп. Иоанна и преп. Симеона Столпника Младшего (VI в.), преп. Алипия (VII в.) и др. Образки с изображением столпников, которые приносили с собой паломники, возвращаясь после посещения этих подвижников (которые, видимо, могли благословлять эти образки), сыграли существенную роль в развитии иконопочитания. 

Столпничество было особенно распространено в Сирии и Палестине в 4-7 веках. В других местах столпники были редки. В Римской церкви этот подвиг не привился. Григорий Турский (VI в.) в своей истории франков (кн.8; 15-16) пишет, что по приказу Галльских епископов был разрушен столп одного отшельника, на котором тот желал подвизаться по примеру восточных монахов
. Есть упоминания о столпничестве на Афоне и Синае.  Этот подвиг существовал до 12-13 века. Его исчезновение связывают с изменением всего государственного и общественного строя в Сирии и Палестине результате турецкого завоевания.

Подвиг столпничества был известен и на Руси. На столпе спасались, например, преп. Никита столпник Переяславский (ум. 1186 г.), преп. Савва Вишерский (ум. 1461 г.).
 

2.5. Юродивые.  

Юродство – это один из совершенно особых путей к святости. По определению проф.  Голубинского, «юродство состояло в том, что человек притворно делался дураком и безумцем для Господа, чтобы терпеть от людей поношения и укоризны и с дерзновением обличать их». Юродивый по-гречески σαλός, что значит глупец, человек с поврежденной головой, сумасшедший. В славянских книгах относительно юродивых употребляются выражения похаб и похабство: «похаба себе сотвори», «Христа ради похабство». 

Юродство как особый род аскетического подвига возникло в среде восточного монашества около V в., а к VI-VII вв. оно уже сформировалось как особый вид подвига, особый путь к святости. 

Первые упоминания о юродстве находим у св. Ефрема Сирина, посещавшего пустыни Египта в 371 г.
 и в Лавсаике еп. Елеонопольского Палладия (420 г., главы «О юродивой девственнице»  и «О Питириме»). Еп. Палладий рассказывает о монахине одного из египетских монастырей Исидоре, которая делала вид, что она безумна и одержима бесами. Она  жила обособленно, выполняла всю грязную работу,  монахини всячески оскорбляли ее, и лишь позднее обнаружилась ее святость. Евагрий (ум. 600 г.) рассказывает в своей Церковной истории об аскетах, которые питались травами и растениями. Эти подвижники  вернулись из пустыни в мир и там продолжали аскетический подвиг - ходили в одних набедренных повязках, постились и притворялись безумными. Их поведение было исполнено соблазна. Это демонстрировало то совершенное бесстрастие, неподверженность соблазнам, которых они достигли своим аскетическим подвигом. Из этой среды, согласно житию, написанному Леонтием Неаполитанским (середина VII в.), выходит Симеон, юродивый из Эмесы в Сирии, который, прикрываясь безумием, обличал грешников, творил чудеса. После его кончины жители Эмесы убедились в его святости.

В подвига юродства видят высшее осуществление того противопоставления мудрости века сего и веры во Христа, о котором говорил апостол Павел: "Никто не обольщай самого себя: если кто из вас думает быть мудрым в веке сем, тот будь безумным (слав. буй да бывает), чтоб быть мудрым. Ибо мудрость мира сего есть безумие (слав. буйство) пред Богом, как написано: уловляет мудрых в лукавстве их " (I Кор. 3. 18-19).  "Мы безумны Христа ради" (I Кор. 4. 10). 

Свт. Феофан Затворник так объясняет эти слова: «Мудрец, имея свое мировоззрение, ставит себя в этом мире на высоту  и в устроении своей участи, своего быта, в ведении своих дел руководствуется только своими собственными соображениями, не сознавая нисколько нужды в высшей помощи… Не смотря на то, что житейская его мудрость и сумма познаний очень ограничены, он всегда высоко ставит себя по мудрости и находится потому в прелести, так как считает себя имеющим то, чего нет. Разсеявая эту прелесть, апостол и говорит: всякий такой «буй да бывает», т.е. прежде всего пусть познает сам себя, что не имеет никакой мудрости, потом и самую мнимую мудрость пусть признает не мудростию, а пустым призраком мудрости, затем пусть примет учение и образ жизни такие, которые и сам он прежде считал буйством».
 Этим буйством, безумием для мира является, по толкованию бл. Феодорита, тайна креста. Мудрости человеческой казалось, что крест— свидетельство немощи и веровать в него — неразумие, а на самом деле было совсем по-другому: верующие в него исполнялись силою и премудростию.
 

Однако  Священное Писание нигде не требует отрекаться от своего разума — самого высокого и ценного достояния человека, в той степени, как это видим у святых юродивых. Отказаться от доверия к своему разуму  Апостол призывает настолько, насколько это нужно для спасения. Для чего же юродивые совершали отречение от своего ума намного больше, до уровня психически больных людей? Ответ этот вопрос нужно искать в мотивах принятия христианами этого подвига. А главной побудительной причиной вступления в подвиг юродства является стремление к нравственному совершенству, желание во всей полноте исполнить заповеди Божии из любви к Богу.  Притворное безумие юродивых является средством уничтожения в себе самих самого опасного греха — гордости. Принявший этот подвиг «должен побороть самого себя, искоренив из своего сердца трудно искоренимое, самое живучее чувство в душе человека — самолюбие. Много может перенести человек, но с оскорблением своего самолюбия ему трудно смириться…. Сокрушить этого непримиримого врага и стремились св. юродивые смирением, которое было непременным спутником всей их жизни и которое составляло цель  и конец их уподобления Иисусу Христу». Так объясняет странное поведение юродивых иером. Алексий Кузнецов.
 

Смирение юродивых побуждает их скрывать свои подвиги и ночные молитвы демонстративно неблагочестивым поведением днем. Их благодатные дары — пророчества, исцелений и пр. также укрыты покровом безумия. 

Важнейшей стороной подвига юродства является его социальная направленность. Хотя своим появлением оно и обязано монашеству, юродствовать, по словам проф. Голубинского, можно только в миру. 
 

Общественное служение юродивых  является вершиной их подвига. Этот род служения предполагает, что подвижник уже достиг такого уровня духовной зрелости, какой дает ему способность  наставлять других. Юродивые совершали свое служение на глазах у всех и жили преимущественно в больших городах: Андрей юродивый в Константинополе, Симеон  — в Эмесе, Василий блаженный и Иоанн Большой Колпак — в Москве, Ксения блаженная — в Петербурге, Лаврентий Калужский – в Калуге, Прокопий Устюжский — в Устюге и пр. Внешний образ их жизни, странные для других поступки и действия — все это совершалось с благой целью так или иначе подействовать на других.

Авторитет юродивых в обществе главным образом опирался на их необыкновенные духовные дарования — прозорливость, чудеса и силу молитвы. Часто голос юродивого был гласом Божиим. Юродивые обличали, угрожали наказанием, и угроза сбывалась, или наоборот, по просьбе жителей своей молитвой отвращали грядущую беду. Они были проповедниками покаяния, но никогда не осуждали грешников, кротостью или грозным обличением стремились вразумить падших. Движимые любовью к ближнему, главной целью своего подвига они ставили спасение других. О многих юродивых известно, что они с этой целью часто посещали кабаки, тюрьмы, падших женщин. Любовь к ближнему проявлялась у юродивых и  в милостыне, которую они   творили под видом  странных поступков (например, св. Андрей юродивый специально показывал нищим свои деньги, чтобы те, считая его душевнобольным, украли их, и даже сопротивлялся при ограблении). Известны случаи спасения юродивыми впавших в ересь или неверующих (например, св. Серапион Сендонит, египетский монах 5 или 6 века, продавал себя в рабство манихею, а потом комедиантам, чтобы обратить своих хозяев к православию). 

В Византии подвиг юродства был не слишком распространен и  удостаивался санкционированного Церковью почитания лишь в редких случаях
. Ряд святых прибегали к юродству лишь в течение определенного времени, посвящая,  большую часть своей жизни аскезе другого типа. Период юродства отмечается, например, в житиях преп. Василия Нового (X в.), преп. Симеона Студита, учителя Симеона Нового Богослова, святителя Леонтия, патриарха Иерусалимского (ум. 1175 г.) и др. 

В византийских источниках содержатся многочисленные рассказы о "божиих людях", принимавших облик безумцев, ходивших нагими, носивших вериги и пользовавшихся исключительным почитанием византийцев. Например, Иоанн Цеце (XII в.) в своих письмах говорит о знатных константинопольских дамах, которые в своих домашних церквях вешают не иконы, а вериги юродивых, заполнивших столицу и почитаемых более, чем апостолы и мученики. Иоанн Цеце пишет о них с осуждением, равно как и некоторые другие поздневизантийские авторы. Такого рода осуждение было, видимо, характерно для церковных властей этой эпохи и связано со стремлением утвердить общежительное монашество, живущее по уставу и не практикующее нерегламентированные формы аскезы. При этих условиях, естественно, почитание юродивых как святых официальной санкции не получало. 

Если в Византии почитание юродивых носит ограниченный характер, то в России оно приобретает весьма широкое распространение
. Первым русским юродивым следует считать Исаакия Печерского (ум. 1090 г.), о котором рассказывается в Киево-Печерском патерике. Далее сведения о юродивых отсутствуют вплоть до XIV в. На XV - первую половину XVII в. приходится расцвет подвига юродства в Московской Руси. Русские юродивые ориентировались прежде всего на образец Андрея, юродивого цареградского, житие которого получило исключительно широкое распространение в России и вызвало многочисленные подражания. Житие было написано в Византии, видимо, в Х в. и вскоре переведено на славянский
. 

К числу почитаемых русских юродивых относятся Авраамий Смоленский, Прокопий Устюжский, Василий Блаженный Московский, Максим Московский, Николай Псковский Салос, Михаил Клопский и др. В их аскетическом подвиге отчетливо опознаются те черты, которые характерны и для византийской традиции юродства: внешнее безумие, дар прорицания, соблазн как принцип поведения (перевернутое благочестие), обличение грешников и т.д. В Московской Руси юродивые получают большую социальную значимость, они выступают как обличители неправедной власти и глашатаи Божией воли. Юродство воспринимается здесь как полноправный путь святости, и многие юродивые почитаются еще при жизни.
 

С половины XVI века на Руси отмечают общее понижение духовной жизни. Оно  не могло не коснуться и юродства. В XVI веке юродивые встречаются реже, московские юродивые уже не канонизуются Церковью. Юродство - как и монашеская святость - локализируется на севере, возвращаясь на свою новгородскую родину. Вологда, Тотьма, Каргополь, Архангельск, Вятка - города последних святых юродивых. В Москве государственные и церковные власти начинает подозрительно относиться к такого рода людям, замечают присутствие среди них лжеюродивых, натурально безумных или обманщиков. Происходит умаление и церковных празднеств уже канонизованным святым (Василию Блаженному). Синод вообще перестает канонизовать юродивых. Лишаясь духовной поддержки церковной интеллигенции, гонимое полицией, юродство спускается в народ и претерпевает процесс вырождения.
 Тем не менее, подвиг юродства в России не исчезает совершенно. 

2.6. Благоверные.

 Это разряд святых  монархов, прославившихся своим благочестием, милостью и заботой об укреплении христианской веры. Богословское обоснование почитания отдельных монархов как святых основано на восприятии их как поставленных от Бога устроителей земной жизни, судей и хранителей закона. Это  понимание царского служения имеет еще ветхозаветные корни. Установление царской власти в Израиле отписано как акт богоизбрания. Первому израильскому царю Саулу пророк Самуил говорил: "И найдет на тебя Дух Господень, и ты будешь пророчествовать... и сделаешься иным человеком" (1 Цар. 10. 6). Неоднократно подчеркивалась и особая избранность царя Давида. Но следует помнить, что ветхозаветное восприятие царской власти коренным образом отличается от свойственных религиозным системам Древнего Востока представлений о царе  как харизматическом вожде, наделенном божественными полномочиями. 

Для христианской церкви тема царской святости приобрела актуальность после признания христианства государственной религией Римской империи, когда  император официально стал защитником церкви и охранителем веры. Византийские императоры получили существенные полномочия в церковной сфере.  Они именовались "внешними епископами", могли созывать Вселенские соборы, возбуждать дискуссию по важным догматическим проблемам
, вели определенную религиозную политику, издавая указы о преследовании еретиков и т.п. В титул византийского императора входило наименование "святой" (agios). Тем не менее, царская святость не являлась автоматической, она обусловлена теми требованиями праведности, которые сформировались еще в библейской традиции. Из Св. Писания мы помним многочисленные примеры правителей, отвергнувших волю Божию и поклонявшихся идолам. Неправедный царь лишался своего богоизбранничества. Это свидетельствовало о том, что благодатные дары царства давались не безусловно.

Почитание императоров как святых было выборочным.  Прот. В. Асмус считает, что «как правило, канонизировались те императоры, при которых происходили Вселенские Соборы».
 Действительно,  При Константине Великом был Первый Вселенский Собор (325), при Феодосии Великом – Второй (380), при Феодосии Втором – Третий (431), при Маркиане и Пульхерии ( Четвертый (451), при Юстиниане ( Пятый (553), при Ирине – Седьмой (787). Почитание императоров могло быть обусловлено даром чудотворения. Так, например, императрица Феофано (ум. 894 г.),  жена императора Льва Мудрого, была прославлена чудотворениями уже через несколько дней после кончины. Это  обусловило ее прославление в лике  святых вскоре после смерти. 

Понимание царской святости как условной и зависимой от праведности правителя было усвоено и русской церковью. При этом ни русские великие князья, ни русские цари не располагали теми полномочиями в церковной сфере, которыми пользовались византийские императоры (положение меняется лишь в синодальный период, когда императоры, ориентируясь на протестантские образцы, пытаются приписать себе статус главы церкви, этот статус декларирован Павлом I в Акте о престолонаследии 1797 г.). Поэтому русская церковь знает относительно незначительное число княжеских канонизаций. В качестве святых правителей почитаются немногие князья (св. Ольга, св. Владимир, св. Александр Невский и некоторые другие), основное же число княжеских канонизаций приходится на князей-мучеников, князей-страстотерпцев, князей-иноков и др. (свв. Борис и Глеб, св. Игорь Олегович, св. Андрей Боголюбский, св. Михаил Черниговский и др. )

Тема 3. Святые Вселенской Церкви.

В этой теме нашего курса мы постараемся предоставить краткие сведения о подвижниках различных поместных церквей, различных христианских стран и народов.  

3.1.Византия.

Обо всех святых Византии, мы в нашем курсе, конечно, поговорить  не сможем. Мы совершим только краткий обзор, напомним сведения о самых ярких представителях каждого вида подвига.

  3.1.1.Святые императоры.

Среди византийских императоров причислены Церковью  к лику святых Константин и Елена, Феодосий I Великий и его супруга Плакилла, Феодосий II с супругой Евдокией, Маркиан и Пульхерия, Лев I Великий, Маврикий, Юстиниан и его супруга Феодора, императрицы Феофания, Ирина — жена Льва Хазара (9 век), Ирина — супруга Иоанна Комнина (12 век), Феодора, царевны Сосипатра и Анфуса. Житие свв. Константине и Елене, Юстиниане и Пульхерии мы изложим более подробно. Об остальных императорах приведем только краткие сведения, поясняющие причины их канонизации. 

Равноапостольный  император Константин.
(274-337) Память 21 мая.

Император Константин Великий был сыном Констанция Хлора, управлявшего западной частью Римской империи (Галлией и Британией) и святой равноапостольной Елены. 

Констанций Хлор был язычником, он исповедовал солнечный монотеизм (культ Непобедимого Солнца). Но житие св. Константина говорит о его сочувствии христианству. Св. Константин исповедовал тот же культ, что и его отец, но со временем Непобедимое Солнце в его сознании все более и более отождествлялось с Иисусом Христом, названным в ветхозаветном пророчестве «Солнцем правды».

По желанию императора Диоклетиана св. Константин в юных годах (17- 18-летним) был взят от родителей в качестве заложника, в обеспечение верности Констанция Хлора, и жил при дворе в Никомидии. Суетная пышность, пьянство и объедение, необузданный разврат мысли и жизни, интриги, лицемерное почтение к мнимым богам — вот та мрачная картина, в которой Константину было предоставлено увидеть все ничтожество и бесславие язычества. Впоследствии Константин сам признавался, что пребывание при дворе Диоклетиана много содействовало его обращению в христианство: «Я отчуждался от бывших доселе правителей, говорил он, потому что видел дикость их нравов».  Константин был свидетелем диоклетиановых гонений. Стойкость мучеников и исповедников, по свидетельству жития, также способствовала укреплению в Константине приверженности к христианству. 

 Когда Диоклетиан отказался от престола, Константин возвратился в Галлию и в 306 году (после смерти императора Констанция) был провозглашен императором. В свое царствование он боролся в особенности с тремя врагами, и во время этой борьбы постепенно, но решительно склонялся к принятию святой веры. 

В 308 году Константин  счастливо вышел из борьбы с императором Максимианом Геркулом.  Хотя он оставался еще язычником, но по своей набожности причину своих успехов отнес к помощи свыше и поспешил выразить свою благодарность богатыми жертвами в храме Аполлона. 

В 312 году возникла новая война императора Константина с кесарем Максентием, сыном Максимиана. В критический момент этой войны Константин стал молиться Христианскому Богу, и вскоре был услышан. Однажды в полуденные часы он увидел на небе перекрывающий солнце крест с надписью: «Сим (этим) побеждай». В житии св. Константина сказано, что следующую ночь Константину в видении явился сам Иисус Христос с крестом, приказал ему сделать воинское знамя, подобное виденному на небе и изобразить крест на оружии, щитах и шлемах воинов. А по свидетельству церковного историка Лактанция, накануне решающей битвы Константину во сне было дано повеление  изобразить на щитах воинов монограмму, состоящую из двух первых букв имени Христос. Одержав победу над Максентием, Константин торжественно вошел в Рим. 

Вместе со своим зятем Ликинием в 313 г он издал в Милане эдикт о веротерпимости ко всем религиям, а также о возращении  христианам мест богослужебных собраний и всего недвижимого имущества, отнятого во время гонений. 

Между тем дружеские отношения императоров Константина и Ликиния мало-помалу расстраивались и перешли в открытую борьбу. Эта борьба должна была решить судьбу христианства в Римской империи, потому что Ликиний, подозревая восточных христиан в большей привязанности к Константину, стал сначала притеснять их, а потом перешел открытому гонению на них, а Константин явно покровительствовал христианам. Оба императора готовились к решительной борьбе, каждый сообразно со своей верой. Оракулы предвещали победу Ликинию, а христиане молились за Константина. В 324 г. в битве на Босфоре Константин победил. Ликиний лишился престола и жизни, а Константин сделался единодержавным правителем империи, и христи​анство восторжествовало. 

Император Константин всю свою жизнь посвятил благу Церкви и сделал столько добра ей, что заслужил наименование равноапостольного. С его времени государственные учреждения, законы, военная служба стали ориентироваться на требования, которые заключаются в христианстве. 

Можно указать, следующие меры и действия императора Константина в пользу христианства, кроме упомянутых эдиктов, — в порядке времени: он прекратил языческие игры (314 г.), освободил духовенство от гражданских повинностей и церковные земли от общих налогов (313-315 гг.), отменил казнь через распятие и издал строгий закон против иудеев, восстававших на Церковь (315 г.), дозволил освобождать рабов при церквах без особых формальностей, которые были очень затруднительны в гражданских судах (316 г.), запретил частным лицам приносить жертвы идолам и обращаться к гаданиям у себя на дому, оставив это правило только обществу (319 г.), повелел по всей империи праздновать воскресный день (321 г.), в ограждение христианских девственниц отменил бывшие у римлян законы против безбрачия; предоставил Церкви право получать имущества по завещаниям, допустил христиан к занятию высших государственных должностей, приказал строить христианские храмы и запретил вносить в них по обычаю языческих капищ, императорские статуи и изображения (325 г.). 

Более всего император Константин встречал себе противодействия в Риме, где сильна была языческая партия. Это противодействие язычников обнаружилось в особенности во время празднования Константином 20-летия царствования и охладило его к прежней столице государства. Наконец он совершенно оставил Рим, основал новую христианскую столицу на берегах Босфора и пригласил христианских епископов торжественно освятить ее, назвав Константинополем. Строительство началось в 325 г., а в 330-м город был торжественно освящен. В городе были выстроены два величественных храма ( св. Апостолов и Агия (Святой) Ирини, посвященная Христу ( миру Божию.
 

Константин строил храмы и в других городах империи. В Риме были сооружены базилики свв. Петра и Павла, в Палестине ( храмы в Вифлееме и у Гроба Господня. Римским папам был отдан Латеранский дворец, который почти тысячу лет был резиденцией пап (до переезда из в Ватикан в 1308 г.) Там был построена базилика св. Иоанна в Латеране , ставшая кафедральным собором Рима. 

Император Константин с живым вниманием относился к волнениям, которые возбуждали в Церкви раскол донатистов и особенно ересь Ария, и всячески старался примирить разделенных. Одна из величайших заслуг Константина — созыв I Вселенского собора в  Никее в 325 году.  На нем было осуждено арианстство  и составлен Символ веры, в который по предложению императора был внесен термин "Единосущный Отцу", навсегда закрепивший в сознании православных христиан истину о Божественности Иисуса Христа, принявшего человеческую природу для искупления всего человеческого рода. Можно удивляться глубокому церковному сознанию и чувству святого Константина, предложившему внести в Символ веры это определение. 

После Никейского Собора равноапостольный Константин продолжал активную деятельность в пользу Церкви. В конце жизни он принял святое крещение, подготовившись к нему всей своей жизнью.
 Скончался святой Константин в день Пятидесятницы 21 мая  337 года и был погребен в церкви святых Апостолов, в заранее приготовленной им гробнице.

 История присвоила ему имя Великого. Православная Церковь за великие заслуги именует его равноапостольным. 

Равноапостольная царица  Елена.

Ум. 327, память 6 марта и 21 мая.

Вместе со св. Константином к лику святых причислена его мать, царица Елена, которая также именуется равноапостольной за свои заслуги в деле распространения и укрепления христианства. 

Св. Константин был единственным сыном св. Елена. Когда ему было 17 лет,  Диоклетиан приказал Констанцию Хлору развестись с Еленой и жениться на родственнице императора Феодоре. 

О времени принятия св. Еленой христианства существуют разные сведения. Одни пишут, что она была тайной христианской еще до развода с Констанцием. Другие — что она приняла Крещения по обращении св. Константина. 

Главной ее заслугой перед св. Церковью, как известно, является обретение Животворящего Креста Господня. 

Глубоко почитая Крест Господень, император Константин желал найти и настоящий Крест. Для этой цели он направил в Иерусалим
 святую царицу Елену (которая была уже в весьма преклонном возрасте), дав ей большие полномочия и материальные средства. Вместе с Иерусалимским Патриархом Макарием святая Елена приступила к поискам.
 В этом святом городе наглядно проявилось величие смиренной души царственной старицы.  Святая Елена не облачалась в свойственные ее сану одеяния, но в самой скромной одежде вращалась среди народной толпы, стараясь быть не узнанной, раздавала щедрую милостыню. Подражая Спасителю, свое самоуничижение она простирала до того, что в своем доме собирала девственниц, угощала их, и сама служила за столом в виде простой рабыни.

Житие рассказывает нам, что долгое время поиски оставались безуспешными, пока один престарелый иудей не сообщил, что Крест находится под языческим храмом богини Венеры, воздвигнутым на холме над  пещерой Гроба Господня.

До наших дней в храме Воздвижения Животворящего Креста Господня сохранилось место, которое и сегодня показывают паломникам, где и днем, и ночью пребывала царица Елена и оттуда, из своего окошечка (оно сейчас так и именуется Еленинским окошечком), бросала золотые монетки рабочим, чтобы воодушевить их на труд. 

После многодневных раскопок пещера гроба Господня была найдена и очищена; близ нее, на восточной стороне, обретены были три креста и подле них доска с надписью и честные гвозди. Это было 6 марта 326 года. Узнать, на каком из крестов был распят Спаситель, помогло чудо. По дороге в это время двигалась похоронная процессия. Патриарх Макарий поочередно стал возлагать кресты на умершего. Когда Крест Господень коснулся мертвого, тот воскрес. Макарий, желая прославить великую радость, обретение Честного и Животворящего Креста Господня, стал воздвигать его высокого над толпой собравшегося народа, восклицавшего: «Господи, помилуй!». Это было первое Воздвижение честного и животворящего Креста. Православная Церковь празднует это событие ежегодно 14 (27) сентября. 

Многие из язычников и иудеев тогда обратились ко Христу; в числе обратившихся был и тот Иуда, который указал место, где хранился святой Крест.
 На месте обретения Животворящего Креста стараниями св. Константина и св. Елены был воздвигнут  величественный храм в честь Воскресения Христова. Этот храм строился почти 10 лет. Евсевий в «Жизни Константина» рассказывает, сколько забот и трудов было положено св. Константином  для успешного завершения постройки
. В 335 году 13 сентября по старому стилю было совершено  освящение храма, а на следующий день, 14 сентября, в него был торжественно внесен Животворящий Крест Господень. 

 Св. Елена построила еще несколько храмов в Святой земле: на Елеонской горе (на месте  Вознесения), в Вифлееме и в Хевроне у Мамврийского дуба (где Бог явился Аврааму). 

 Св. Елена скончалась на руках своего сына в  возрасте 80 лет (327 год). Тело ее первоначально было положено в Константинополе, в церкви 12 Апостолов. В средние века св. мощи были обретены в Овилье и прославлены многочисленными чудесами. Ныне мощи святой царицы Елена покоятся в парижской церкви Сен-Лё-Сен-Жиль.

Святая Пульхерия.

(399-453), память 10 сентября.

Св. Пульхерия (398-453) была дочерью императора Аркадия, старшей сестрой, воспитательницей и наставницей имп. Феодосия II (408-450). Получив разностороннее образование, она отличалась мудростью и благочестием. Св. Пульхерия носила титул Августы и в течение 42 лет (408-450) соцарствовала брату. Во избежание борьбы за престол между Феодосием II и ее супругом она отказалась от вступления в брак. 

В продолжение всей своей жизни царица Пульхерия защищала православное вероучение от возникавших ересей. При ее содействии был собран III Вселенский Собор (433 г.) в Эфесе, осудивший ересь Нестория. 

Заботами св. Пульхерии был сооружен храм Пресвятой Богородицы во Влахернах, а также другие церкви и монастыри. И сам царский дворец, по отзывам современников, при ней более походил на монастырь.

Происками советника императора монофизита Хрисафия св. Пульхерия на некоторое время была удалена из дворца. Но окончательно устранить ее от власти Хрисафию не удалось. Без нее начались нестроения, и через некоторое время, по усиленным просьбам своего царственного брата, она возвратилась, умирив вызванные возникшими ересями смуты. После смерти имп. Феодосия св. Пульхерия, исполняя просьбу брата содействовать воцарению благочестивого и мудрого военачальника Маркиана, вступила с ним в брак с условием сохранения девства (450 год). 

Императоры Маркиан и Пульхерия были организаторами IV Вселенского Собора (451 г.) в Халкидоне, направленный против ереси монофизитов. Знаменитый Халкидонский орос был подписан в их присутствии. 

Вскоре после Халкидона в возрасте 54 лет св. Пульхерия  мирно скончалась, раздав свое имение бедным и Церкви. 

Святой император Юстиниан.

482(3) – 565, правил 527-565. Память 14 ноября.

Святой Юстиниан, император Византии, был славянин: он родился в селении Вердяне, близ города Средца (ныне София, столица Болгарии), в крестьянской семье. Его дядя Юстин, который также был уроженец Вердяны, пешком в одном тулупе пришел в Константинополь. Здесь он, благодаря своим природным дарованиям, быстро возвысился, а потом даже сделался императором. В Константинополь он перевел вслед за собой из Вердяны свою жену с ее сестрой и племянником. Этот племянник получил при дворе прекрасное образование и по смерти Юстина занял византийский императорский престол с именем Юстиниана.

Юстиниан стремился восстановить Римскую империю в прежних границах и вернуть ей ее былое величие. Он отвоевал у варваров ранее принадлежавшие империи Италию, Сардинию, Корсику, Сицилию и часть Испании, Северную Африку.

 Император Юстиниан известен в истории изданием полного собрания римских законов, дошедшего до нас под названием "Кодекса Юстиниана". Знаменитое римское право, собранное и классифицированное Юстинианом, как мы знаем, в некоторых станах формально продолжало действовать до начала 20 века.

Частью Юстинианова законодательства был сборник  «Новеллы», в котором собраны новые законы, изданные после того, как он кодифицировал право в первых трех сборниках. Среди этих законов немало относящихся к церковной жизни. "Новеллы" Юстиниана входят во все варианты русской Кормчей Книги. 

Одним из важнейших деяний Императора Юстиниана стала разработка так называемой «теории симфонии» — учения о взаимоотношениях Священства и Царства, о месте императора в христианской Церкви.
 

Эпоха Юстиниана была временем напряженных догматических споров, в которых он считал своим долгом участвовать. Много внимания и сил посвятил святой император борьбе с оригенистами, возрождавшими ересь несториан. Еще более несториан волновали Церковь монофизиты, учившие, что в Иисусе Христе Божеское естество поглотило человеческое. Против этих-то произвольных измышлений человеческого разума Юстиниан составил песнь: "Единородный Сыне и Слове Божий", которую повелел петь за Богослужением. По повелению императора в 553 году был созван V Вселенский Собор, подтвердивший определения IV Халкидонского Собора,  осудивший учение Оригена и несторианские мысли в сочинениях Феодора Мопсуетского, Феодорита Киррского и Ивы Едесского
.

Св. Юстиниан предпринял немало забот к распространению христианства и к искоренению язычества. Закрыв языческие школы в Афинах, он повелел, чтобы преподавание наук вели иноки. Язычество более всего подвергалось его преследованиям в самой столице его царства — Византии, а также и в Малой Азии. С целью обращения ко Христу язычников Юстиниан послал в Малую Азию Иоанна, епископа Ефесского, и тот крестил там до 70 тысяч язычников, а император построил для обращенных до 90 церквей.

Самым знаменитым созданием Юстиниана считается храм святой Софии в Константинополе, посвященный Господу Иисусу Христу — Премудрости Божией. Этот храм был построен  сыном равноапостольного царя Константина Констанцием, заново отстроен  Феодосием II в 404 году, а при Юстиниане сожжен во время восстания «Ника» в 532 году. 

Благочестивый царь собрал лучших строителей, не щадил золота и денег и соорудил храм на удивление векам по своему величию и красоте. Собор был построен за 5 лет (532-537) и освящен на Рождество 537 года. (Для сравнения: Кельнский собор строился 500 лет, собор святого Петра в Риме – 350 лет, Петербургский Исаакиевский – 90 лет). Всем должностным лицам Империи Юстиниан повелел доставлять для его строительства колонны, мрамор и другие материалы из упраздненных языческих храмов и других античных построек. Одетый в простую льняную тунику, с посохом в руке, «бессонный Император», как назвали его современники, обходил стройку, разрешал недоумения, подбодрял одних, вразумлял других. Для постройки храма на острове Родос были специально изготовлены очень легкие кирпичи с надписью: «Бог основал ее, Бог окажет ей и помощь». Через каждые 12 рядов строители вкладывали в камни священные реликвии. Осмотрев построенный храм, Юстиниан воскликнул: «Благословен Бог, избравший меня для такого дела; Соломон, я победил тебя».  До  самого падения Константинополя в 1453 году собор Святой Софии  был духовным центром всего Православия.

Среди других самых известных сооружений Юстиниана ( церковь Сан-Витале в Равене со знаменитыми мозаиками и монастырь св. Екатерины на Синае.

 В своей частной жизни Юстиниан проявлял высокое благочестие. Всегда набожный, он проводил Великий пост в суровом воздержании и молитвах, не вкушал хлеба, а довольствовался растениями и водой, да и то через день и два. 

Когда в 557 г. многие города были разрушены землетрясением, он отменил роскошные дворцовые обеды и подарки, а сэкономленные деньги послал пострадавшим.

Так, живя в чистоте и благочестии, он царствовал 39 лет и мирно скончался о Господе 11 ноября 565 года. За заслуги перед Церковью и личное благочестие он причислен по смерти к лику святых. 

Вместе с ним причислена к лику святых и его супруга, царица Феодора (память тоже 14 ноября), которая была дочерью циркача и в молодости совершила много недостойного, но потом, подобно прп. Марии Египетской, обратилась к Богу и провела остаток жизни в благочестии и чистоте.                                  

Ни один из историков, упоминавший о ее безнравственности до брака не смог указать ни единого примера подобного рода в замужестве. Напротив, она сурово преследовала растлителей и оказывала поддержку попавшим в беду женщинам. При ней в столице были закрыты дома терпимости, изгнаны их содержатели, а падшим женщинам была предоставлена возможность жить в особом монастыре, специально отведенном для их «исправления и раскаяния». Во многом благодаря Феодоре в Византии появились нетипичные для средневековья законы, охраняющие права женщин (о наследовании имущества, о разводах) и карающие соблазнителей, которых,  как «грабителей чести и похитителей целомудрия» приравнивали в уголовным преступникам. Феодора умерла в 538 г. в страшных мучениях от рака.

Краткие сведения об остальных святых императорах Византии.
Феодосий I Великий (379-395). Память 17 января. Крестился в 380 г. При нем в том же году созван Второй Вселенский Собор и издан манифест о вере, признающий никейское исповедание единственно верным и всех, кроме никейцев, лишающий звания кафоликов и соответствующего положения в империи.
 Память супруги Феодосия Великого св. Плакиллы 14 сент. О ней есть слово свт. Григория Нисского.

Феодосий II Новый (408-450). Память 29 июля. При нем был созван Третий Вселенский собор (431 г., Ефес). Император благодаря своей сестре св. Пульхерии был благочестив и блестяще образован. Он любил читать христианских писателей и петь церковные гимны. Однажды на ипподроме вместо ожидавшегося зрителями ристалища он устроил грандиозный молебен, на котором сам регентовал. Церковный историк Сократ пишет, что его никто из ближних не видел разгневанным. Некто спросил его, почему он никогда не наказывает смертью оскорбившего его человека. «О, если бы , ( ответил император, ( возможно было мне и умерших возвратить к жизни… Не великое и не и не трудное дело убить человека, но раскаявшись, воскресит  умершего не может никто, кроме Бога».
 Феодосий активно преследовал язычников. В 426 г. по его приказу была сожжена Олимпия ( место культа Зевса  и проведения посвященных ему олимпийских игр. Он издал указ против книг философа-неоплатоника Порфирия, в котором говорилось: «Предписываем все, что Порфирий (или кто-либо другой), гонимый собственным безумием, написал против благочестивой веры христианской, где бы оно ни было обнаружено, предать огню. Ибо мы хотим, чтобы всяческие произведения, вызывающие гнев Божий и оскверняющие душу, не достигали даже слуха людей»
 При Феодосии II в столицу были с почетом привезены мощи свт. Иоанна Златоуста. Император, преклонив колена, молился о прощении грехов его родителей ( виновников страданий и смерти великого святителя.

Вместе с Феодосием почитается и его супруга Евдокия (Память 13 августа, ум.460 в Палестине). Она была дочерью латинского софиста, получила прекрасное образование, супругой Феодосия II  стала по желанию св. Пульхерии. С 441 г. Евдокия лишилась благоволения мужа из-за обвинения в расположении к сенатору Павлину, целомудренному и благоразумному человеку. Он был сослан и казнен, а опальная царица сама покинула Константинополь и остаток жизни провела в Иерусалиме. Умирая, она с клятвой засвидетельствовала свою невиновность. Свт. Дмитрий Ростовский так комментирует эту историю: «Бог попустил приключиться с ними такому несчастию - Павлину во спасение души, а царице в наказание»  за то, что она вместе с супругом принудила св. Пульхерию удалиться из дворца. Впоследствии Евдокия раскаялась в своей вражде к св. Пульхерии и в знак примирения преподнесла ей икону Матери Божией, написанную, по преданию, св. евангелистом Лукой. Евдокия была похоронена в базилике св. Стефана, построенной на ее средства.

Маркиан (450-457). Память 17 февраля. Супруг св. Пульхерии, старшей сестры св. Феодосия II. Свт. Дмитрий Ростовский в житии св. Пульхерии рассказывает, что он был военачальником, отличался благочестием и дал обет девства, который соблюдался и в браке со св. Пульхерией. При св. Маркиане и Св. Пульхеии был созван Четвертый Вселенский Собор (Халкидон, 451 г.) и подписан знаменитый Халкидонский орос. 

Лев I Великий (Макелл) (457-474). Память 20 января. Это первый император, коронованный Константинопольским архиепископом. Лев I был православным импера​тором, защитником постановлений Халкидонского Собора, он заботился о сохранении единства империи и Церкви после Халкидона, решения которого не было принято значительной частью населения Византии.
 В Цветной Триоди говорится, что  «бяше благ и смирен человек». С его именем связано празднование Живоносному Источнику Пресвятой Богородицы в Светлую Пятницу. Синаксарь повествует о нем следующее. Когда Лев еще не был императором, он как-то помогал идти одному слепцу.  Когда тот попросил воды, Сама Матерь Божия указала Льву источник в лесной чаще и велела исцелить слепого этой водой. Обращаясь ко Льву, Пресвятая Богородица назвала его царем, что действительно вскоре осуществилось.

Маврикий (582-602). Память 28 ноября. Маврикия считают одним из лучших византийских императоров. Он был сторонником Халкидона, и всячески старался присоединить монофизитов к православию мирным путем. Монофизиты относились к нему с уважением, их историк Иоанн Эфеский называл его «боголюбивым императором», сирийские монофизиты тоже почитали его святым.  В правление Маврикия многие из них вернулись в Православие. В числе возвратившихся ( Грузинская Церковь и большая часть Армянской. Маврикий реформировал и укрепил империю, активно боролся с коррупцией. Он был замечательным полководцем,  очень любил свою семью, отличался необычайной скромностью. 

Зимой 602 г. в войсках начался мятеж, который возглавил полковник Фока, будущий император (602-610). Маврикий и его сыновья были схвачены. Император не сопротивлялся, он воспринял это с истинно христианским мужеством, как наказание за свои грехи. По словам хронографа, Фока, желая увеличить мучения Маврикия печальным зрелищем, приказал казнить в его присутствии пять сыновей его. Маврикий же, постоянно повторял: "Праведен Ты, Господи, и правы суды Твои". Няня спрятала одного из царских сыновей и пыталась отдать на убиение своего собственного, но Маврикий не допустил этого. Он нашел и отдал на казнь своего сына. Последним был обезглавлен св. Маврикий. Его жену с тремя дочерьми Фока заточил в монастырь, и спустя немного времени умертвил.

Фока в империи установил кровавый террор (602-610 гг.). Один современник приводит историю о некоем человеке, который возопил к Богу: "За что такое наказание? За что Ты послал людям Своим такого кровожадного волка?" И Господь ответил ему: "Я старался найти похуже Фоки, чтобы наказать народ за его своеволие, но не мог. А ты не искушай впредь судеб Божиих". 

.Царевна Сосипатра (Память 9 ноября, ум. 625) была дочерью имп. Маврикия. Она приняла иночество, основала вместе со своей наставницей прп. Евстолией обитель и управляла ею до конца жизни.

Царевна Анфуса Омонийская, дева, игуменья (12 апреля) была дочерью императора-иконоборца Константина Копронима (741 - 775) от его первой супруги из хазар,  “яже от злаго корене добрая ветвь сущи, изволи житие свое в чистом девстве провождати”. Она и ее брат, будущий император Лев Хазар (775 - 780), были близнецами и родились 25 января 750 года. Несмотря на уговоры отца, Анфиса отказалась выйти замуж, стремясь к иночеству. После смерти Константина Копронима она все свое личное имущество употребила на помощь нищим и сиротам. Благочестивая царица Ирина (780 - 802), супруга Льва Хазара, относилась к святой Анфусе с любовью и уважением и приглашала ее в соправительницы. Но святая Анфуса отказалась. Она приняла постриг от святого патриарха Тарасия (784 - 806), основала в Константинополе Омонийский монастырь, прославившийся строгим уставом, и прожила в нем до своей кончины   в 801 году. 

Императрица Ирина (Память 7 августа, регентша с 780, царствовала 797-802) была супругой императора-иконоборца Льва Хазара. Вместе со св. патр. Тарисием она подготовила созыв Седьмого Вселенского Собора (787). Прп. Феодора Студита св. Ирина назначила игуменом разоренного иконоборцами Студийского монастыря, ставшего под вскоре одной из самых значительных обителей империи. В 802 году она была свергнута и сослана в монастырь на о. Лесбос. Проведя год в монашеских подвигах, св. Ирина почила в августе 803 г. и вскоре после смерти была канонизирована.

Царица Феодора (память 11 февраля) ( это супруга  императора-иконоборца Феофила (829-842)
, ставшая после его смерти она стала регентшей малолетнего сына Михаила (842-855). Св. Феодора восстановила на престоле изгнанного супругом патриарха-исповедника  Мефодия  и окончательно утвердила иконопочитание. В первое воскресенье Великого поста, 11 марта 843 г. было  совершено празднование Торжества Православия, которое с тех пор ежегодно отмечается Церковью, приобретя широкий характер торжества над всеми ересями. В 855 году она была свергнута своим 16-летним сыном и вместе с дочерьми заключена в монастырь, где и окончила свои дни.

 Царица Феофания, первая жена имп. Льва Мудрого (866-911), еще при жизни почиталась своим супругом за добродетельную жизнь. Она спала на рогоже рядом с роскошной постелью, под царскими одеждами носила власяницу, творила много милостыни.  Свт. Дмитрий Ростовский
 сообщает, что император Лев еще при жизни стал строить храм в ее честь. Св. Феофания категорически воспротивилась этому, и тогда храм был переименован в честь всех святых. После смерти Феофании Лев Мудрый, естественно, в совете с Церковью, установил  празднование  памяти всех святых  в следующее воскресенье после Пятидесятницы. По мнению Льва, если Феофания святая, то в этот день будет праздноваться и ее память. Об этом говорился и в синаксаре Недели Всех Святых (Цветная Триодь).

Ирина (Память 13 августа. Ум 1124). Об этой святой известно, что она была супругой имп. Иоанна Комнина (1118-1143), что в иночестве ее звали Ксения и что она создала монастырь Вседержителя в Константинополе.
 

* * * 

Следует отметить, что в жизни многих из канонизированных византийских императоров можно найти факты, на первый взгляд не совместимые с понятием святости. Их обычно используют в качестве аргументов противники почитания святых и Православия вообще. Например, Константин Великий приказал казнить соавтора Миланского Эдикта Лициния, которого он победил в гражданской войне (324 г.), свою жену Фаусту и сына Криста , возглавивших заговор против него (236). Он был крещен на смертном одре арианским епископом Евсевием Никомидийским. 

Феодосий Великий дважды в наказание за   бунты приказывал устроить в Фесса​лониках кровавую резню (380 и 390 гг.). За этот поступок епископ Фессалоникийский Асхолий, а во второй раз свт. Амвросий Медиоланский
 не позволяли ему императору войти  в храм до принесения покаяния
. 

Феодосий II  поддерживал Нестория;  под влиянием временщика Хрисафия, находившегося в союзе с Диоскором и Евтихием, на Разбойничьем соборе 449 г. было одобрено монофизитство.
 Веря Хрисафию, Феодосий на некоторое время удалил из дворца свою сестру, св. Пульхерию. 

Император Лев Великий силовым путем освободил Александрийскую кафедру от некоего Тимофея, поставленного противниками Халкидона. Первоначально император хотел решить дело мирно. Он провел опрос среди епископата и видных монахов (в том числе и прп. Семеона Столпника) о законности поставления Тимофея и о решениях Халкидонского Собора. Все почти единогласно высказались за Халкидон и против Тимофея. Тимофей отказался подчиниться мнению большинства и призвал народ на свою защиту. Тогда в ход были пущены войска и погибло около 10 тыс. человек.

Императрица Ирина, после успешного заговора против своего сына Константина (отобравшего у нее власть ок. 788),  приказала его ослепить. Это было сделано в  день Успения 797 г.  и вскоре Константин умер.
 

Эти и подобные им факты необходимо постараться оценить правильно. Во-первых, святость – это итог жизни. На пути к ней любой человек может оступаться. Мы видим грех человека, но не видим его покаяния,( так св. отцы учат нас относиться к чужим падениям.  Во-вторых, нужно учитывать исторические условия, в которых жил святой. Нравы эпохи не могут не оказывать влияния на поведение человека. К тому же, при исполнении своих обязанностей любой правитель время от времени вынужден прибегать к силовым методам. Как поставленный Богом над империей, царь может получать от Него вразумление, как поступить в том или ином случае.  Часто то, что по человеческому рассуждению кажется злом, оказывается благом в глобальном смысле. Например, если бы императоры-защитники Православия силовым путем не удерживали свою власть, Церковь могли окончательно захватить еретики, и тогда бы ее существование, а значит и  существование мира, оказалось под угрозой. 

Далее, мы не всегда с точностью знаем обо всех обстоятельствах поступков даже современных правителей. Тем более сложно во всей полноте представить мотивы  действий, совершенных многие сотни лет назад. Нельзя упускать из виду и то, что правители, как известно, очень зависимы от окружения, и нередко их решения находятся в прямой связи с тем, как именно была им подана та или иная информация. Наконец, мы знаем, что все в мире происходит по воле или по попущению Божию. Если Бог попустил совершиться какому-то насилию, значит тому, на кого оно был направлено, это необходимо. Может, его грехи переполнили чашу долготерпения Божия; может, это было послано для вразумления окружающих… Своим плотским умом, омраченным страстями,  нам трудно понять и правильно оценить Промысел Божий о Церкви и мире, трудно понять, почему попущено то или иное действие императора. 

3.1.2. Святители.

Афанасий Великий.

293-373 гг. Память 2 мая.

Свт. Афанасий — один из самых стойких и последовательных борцов за Никейский Символ Веры против арианства, родился в Александрии в христианской семье.  

Житие нам доносит замечательный случай из его детства.  Однажды на берегу моря Афанасий с товарищами в игре стали изображать действия священнослужителей при Крещении. Афанасия избрали «епископом», других — «священниками» и «дьяконами».  Последние приводили к Афанасию языческих детей, и тот «крестил» их в море, произнося положенные для Таинства слова. Эту игру увидел патриарх Александрийский св. Александр. Он велел привести детей, расспросил их о том, какие слова они произносили, и признал действительность совершенного Афанасием Крещения.  Над новокрещеными было совершено Таинство Миропомазания. А родителям Афанасия патриарх велел дать мальчику хорошее образование, и, когда придет в возраст, привести к нему и посвятить Богу. Изучив достаточное количество наук
, Афанасий, подобно пророку Самуилу, был  отдан матерью в храм и воспитывался при св. патриархе Александре.

В молодости Афанасий  предавался самому строгому аскетизму. Неоднократно посещал он египетских подвижников, в том числе и знаменитого Антония Великого. Впоследствии свт. Афанасий написал житие прп. Антония, ставшее классическим образцом агиографической литературы на последующие годы и сыгравшее огромную роль в распространении монашества. 

В 319 году патр. Александр посвятил Афанасия в диаконы. В этом сане он участвовал в Первом Вселенском Соборе. После смерти св. Александра Афанасий в течение 47 лет занимал  Александрийскую кафедру.  Мирная пора его архипастырской деятельности продолжалась не более двух лет; за этим начинается для него ряд испытаний и бедствий от арианских смут после Никейского Собора. Для свт. Афанасия борьба с арианством была защитой самой сущности христианства. Спасение возможно только от Бога, поэтому если Христос не Бог, мы не спасены.  «Бог стал человеком, чтобы человек стал богом»,— это ключевая мысль его мировоззрения. 

Твердая позиция св. Афанасия вызвала массу нападок и ложных обвинений со стороны еретиков, проникших в то время в самые высокие церковные и государственные должности. Ведущую роль в нападках на православных играл епископ-царедворец Евсевий Никомидийский.  Свт. Афанасия обвиняли в срыве поставок хлеба к Константинополь, в передаче золота каким-то бунтовщикам и даже в убийстве мелетианского епископа (по другим источникам — клирика) Арсения, отрезанную руку которого он, якобы употреблял для колдовства. 
 

Было время, когда наиболее ревностные соучастники Афанасия в борьбе с арианами — Осия, епископ Кордовский, и Либерий, папа Римский, подобно ему терпевшие удаление с кафедр и заточение, поколебались в своей твердости и согласились на уступку арианам, и святой Афанасий остался один непоколебимым вождем православных в борьбе с ними. В течение своего почти полувекового святительского служения святой Афанасий пять раз был изгоняем из Александрии, около 20 лет пробыл в ссылке и заточениях. В последние 15 лет жизни его роль переменилась – он уже был не стойким борцом, а мудрым старцем, имеющим всеобщее уважение и почитание. К нему  обращалось за советами новое поколение богословов, и его мнение пользовалось непререкаемым авторитетом.

 Доблестный архипастырь скончался в возрасте 76 лет, пережив, наверное, всех участников Никейского Собора. 

Его мощи находятся в одном из католических храмов Венеции.

Василий Великий.

(329-379). Память 1 января.

Василий Великий родился около 329 г. в Кесари, в аристократической христианской семье. Среди его родных к лику святых причислены бабушка св. Макрина (как исповедница веры),   мать Эмилия (память 1 января), сестра Макрина — ученая монахиня (память 19 июля) и брат епископ Григорий Нисский (память 10 января).

 Отец Василия был адвокатом, под его руководством будущий святитель получил первоначальное образование. Затем Василий  обучался у лучших учителей Кесарии Каппадокийской, где познакомился со святым Григорием Богословом (память 25 января), а позже перешел в школы Константинополя. Для завершения обучения св. Василий отправился в Афины — центр классического образования. 

В Афинах Василий Великий провел около 5 лет и приобрел все доступные знания. О нем говорили, что «он так изучил все, как другой не изучает одного предмета, каждую науку он изучил до такого совершенства, как будто не учился ничему другому. Философ, филолог, оратор, юрист, естествовед, имевший глубокие познания в медицине, — это был как корабль, столь нагруженный ученостью, сколь сие вместительно для человеческой природы». В Афинах между Василием Великим и Григорием Богословом установилась теснейшая дружба, продолжавшаяся всю жизнь.

Св. крещение, по обычаю того времени, Василий принял достаточно поздно, в возрасте 25 лет (354 г.). По сведениям свт. Дмитрия Ростовского, это произошло в Иерусалиме, на реке Иордан. Крестил Василия еп. Иерусалимский Максим (333-350). Вместе с Василием крестился и его афинский наставник,  философ Еввул. Его  обращение к вере было заслугой Василия, благодарностью за то добро, которое он  получил от учителя. По другим источникам, св. Василий крестился по возвращении на родину
. 

Известно, что в юности Василий Великий, желая познакомиться с жизнью иноков, посещал  монашеские обители Египта, Палестины,  Сирии и Месопотамии. Ввернувшись в Кесарию, он поселился на берегу реки Ирис и вместе с несколькими своими друзьями-единомышленниками основал монастырь. Сюда же Василий привлек своего друга Григория Богослова. Они жили в строгом воздержании и тяжелых телесных трудах, много времени отдавали изучению  творений древнейших толкователей Священного Писания, в частности Оригена. Ими был составлен сборник «Добротолюбие»
. 

В царствование Констанция (337-362) распространилось лжеучение Ария. Церковь призвала к служению Василия и Григория. Василий вернулся в Кесарию, где в 362 г. был рукоположен в сан диакона, в 364 г. — в сан пресвитера. При императоре Валенте (334-378), стороннике ариан, в тяжелые времена для Православия к Василию перешло управление церковными делами. В это время он составил чин Литургии
, «Беседы на Шестоднев», а также книги против ариан. В 370 г. Василий был возведен епископом на Кесарийскую кафедру. Он прославился своей безупречной жизнью, глубоким знанием Священного Писания, великой ученостью, трудами на благо церковного мира и единства
. Василий Великий был одновременно аскетом, ученым-богословом, заботливым пастырем, мудрым церковным политиком, организатором монашеской жизни. Среди постоянных опасностей св. Василий поддерживал православных, утверждая их веру, призывая к мужеству и терпению. Все это вызывало ненависть к нему ариан. Все свои личные средства он употреблял в пользу бедных: создавал богадельни, странноприимные дома, лечебницы, заступался за гонимых и несчастных, устроил два монастыря — мужской и женский. Одним из первых он дал теоретическое обоснование монашеству и определил его место в Церкви и  организацию жизни, разработав общий иноческий устав.

Ариане всюду преследовали его. Св. Василию угрожали разорением, изгнанием, пытками и смертью. Он же сказал: «Смерть для меня благодеяние. Она скорее приведет меня к Богу, для Которого живу и тружусь».

Болезни от юности, труды учения, подвиги воздержания, заботы и скорби пастырского служения истощили силы святителя, и 1 января 379 г. он преставился ко Господу, будучи 49 лет. Церковь тотчас стала праздновать его память. Современник Василия Великого, епископ Амфилохий (память 23 ноября) так оценил его заслуги: «Он принадлежит не одной Кесарийской Церкви, и не в свое только время, не одним соплеменникам своим был полезен, но по всем странам и градам вселенной и всем людям приносил и приносит пользу, и для христиан всегда был и будет учителем спасительнейшим». 

Григорий Богослов.

330-389. Память 25 января.

Святитель Григорий Богослов, архиепископ Константинопольский, вселенский отец и учитель Церкви, родился в христианской семье знатного рода, в 329 году, в Арианзе (недалеко от города Назианза Каппадокийского). Отец его, также святитель Григорий , был епископом Назианским (память 1 января). Мать святая Нона  (+ 374, память 5 августа), молила Бога о сыне, дав обет посвятить его Господу.

Григорий получил прекрасное образование. После домашних занятий с дядей Амфилохием, опытным преподавателем риторики, он учился в школах Назианза, Кесарии Каппадокийской, Александрии. Затем для завершения образования будущий святитель отправился в Афины. На пути из Александрии в Элладу (352 год), во время страшного многодневного шторма, он боялся только того, что "убийственные воды лишат его вод очистительных". "Двадцать дней и ночей, - рассказывает святой Григорий, - лежал я на корме корабельной, моля милосердого Бога о спасении, и в этой опасности я дал обет посвятить себя Богу и по обету спасся". 

Шесть лет провел святитель в Афинах, изучая там риторику, поэзию, геометрию и астрономию. В Афинах он подружился со св. Василием Великим. Глубокая духовная близость связывала их и всю последующую жизнь. 

После окончания учебы Григорий некоторое время преподавал в Афинах риторику. Затем крестился и по приглашению Св. Василия Великого присоединился к его монашеской общине. В 361 по требованию отца святой Григорий году вернулся в Назианз и против своей воли был поставлен в сан пресвитера. Однако, чувствуя, что для него неизмеримо ближе уединение и безмолвная молитва, чем пастырская деятельность, к которой  он считал себя неготовым, Григорий  снова поспешил в пустыню к святому Василию. Там, в уединении, он укрепился духом, нашел силы вернуться к пастве и с честью исполнять свой долг. Он возвратился к своей пастве к Пасхе 362 года и начал свое служение знаменитым словом на Святую Пасху: «Воскресения день, просветимся торжеством, и обнимем друг друга».
 

В 372 году святитель Василий Великий, к тому времени уже архиепископ Кесарии Каппадокийской,  поставил святого Григория епископом города Сасима
. В этом городе Григорий не совершил ни одного богослужения. И удалился в пустыню. Затем, по просьбе престарелого отца, Григорий поселился в Назианзе и управлял паствой этого города до его смерти (с условием не быть ему преемником). Затем (в 375 г.) Григорий удалился для уединенной жизни в Селевкию Исаврийскую. Там он получил известие о смерти св. Василия Великого, что было для него очень тяжелым ударом. Св. Григорий, несомненно, полагал, что остаток жизни он проведет в безмолвии и уединении. Но Бог призвал его на общецерковное служение.

По смерти Константинопольского патриарха Валента в 378 году Антиохийский Собор пригласил святителя Григория помочь Константинопольской Церкви, которая в то время более чем какая-либо другая была опустошена еретиками. И святитель Григорий прибыл в Константинополь на Патриарший престол. В 379 году он начал служить и проповедовать в небольшой домовой церкви своих родственников. Он назвал эту церковь Анастасия ("Воскресение"), веря, что именно в этом небольшом храме и начнется воскресение Православия. В этом храме св. Григорием были сказаны знаменитые слова «О богословии». И чем громче звучала его проповедь, тем более увеличивалось собрание храма и тем сильнее росло сопротивление еретиков. 

Ариане засыпали его насмешками и ругательствами, бросали в него камнями, подсылали к нему тайных убийц. А в ночь на Пасху 21 апреля 379 года, когда святитель Григорий совершал Крещение новообращенных, толпа вооруженных еретиков ворвалась в храм и обрушила на православных град камней, умертвив одного епископа и ранив святого Григория. Боролся св. Григорий и против ереси Македония, который отрицал Божество Святого Духа. 

Народ узнал своего истинного пастыря и стал тесниться к его кафедре, как железо льнет к магниту (по выражению св. Григория). Сильным своим словом, примером своей жизни и пастырским усердием он побеждал врагов Церкви. Люди в огромном количестве стекались со всех концов послушать его вдохновенные проповеди. Слава его была так велика, что даже бл. Иероним, будучи уже зрелым и известным церковным писателем, специально приехал в Константинополь послушать проповеди  св. Григория и взять у него несколько уроков толкования Писания. 

Сохранилось 45 проповедей святого Григория. Среди них – уже упоминавшиеся пять слов « О богословии», пять похвальных слов святым, надгробные слова, девять толкований на праздники, два обличительных слова на Юлиана Отступника - "два столба, на которых неизгладимо записано нечестие Юлиана для потомства" и проповеди на другие темы.

Св. Григорию пришлось пережить не только нападки еретиков, но и предательство близкого человека. Тот, кого он считал своим другом, философ Максим, был тайно посвящен на место святителя Григория в самом Константинополе. Пораженный неблагодарностью Максима, святитель решил оставить кафедру, но верная паства удержала его. Народ изгнал самозванца из города. 24 ноября 380 года в столицу прибыл св. император Феодосий Великий и, подтвердив свой указ против еретиков, вернул православным главный храм, куда торжественно ввел святителя Григория.

Второй  Вселенской Собор утвердил св. Григория на Константинопольской кафедре. Одно время он был председателем Собора. Когда же прибыли те, кто и ранее действовал против святителя Григория в пользу Максима, многие, особенно египетский и македонский епископат, не захотели считать святого Патриархом Константинопольским. Святитель решил пожертвовать собою для мира Церкви: "Пусть буду я пророком Ионою! Не виновен я в буре, но жертвую собою для спасения корабля. Возьмите и бросьте меня... Я не радовался, когда восходил на престол, и теперь охотно схожу с него". "Прощай, кафедра, - это завидная и опасная высота!" 

Объявив императору о своем желании оставить столицу, святой Григорий удалился в родное селение Арианз, близ Назианза, и здесь в строгих аскетических подвигах провел последние годы своей жизни. По возвращении на родину, заботясь о порабощенной аполлинаристами назианзской пастве, он назначил епископом благочестивого Евлалия и удалился в любезное своему сердцу уединение в Арианз. Последние семь лет жизни он посвятил аскетическим подвигам, созданию сочинений против еретиков и поэзии. Св. Григорий умер в 389 года.  

За ясное и точное изложение православного учения о Святой Троице и о Христе,— особенно в знаменитых пять словах « О богословии», св. Церковь на IV Вселенском Соборе почтила св. Григория высоким званием Богослова и признала одним из трех вселенских великих учителей. За способность проникать мыслью до самых глубоких тайн веры и выражать непостижимые ее истины с прозрачной ясностью и строгой точностью Церковь в одной из молитв называет его умом самым высоким.

 Тело святителя Григория было погребено в Назианзе. В 950 году святые мощи были перенесены в Константинополь в церковь Святых Апостолов. Позже часть мощей была перенесена в Рим, и сейчас они покоятся в Соборе св. апостола Петра.
 

Иоанн Златоуст.

Ок. 347- 407. Память 13 ноября.

Святитель Иоанн Златоуст родился в Антиохи, в богатой и благочестивой семье. Отец его был военачальником, он умер, когда Иоанн еще был младенцем. Мать Иоанна Анфуса, оставшись в 20 лет вдовой, отказалась от второго брака и всецело посвятила себя воспитанию сына. От нее будущий Вселенский учитель получил первые наставления в христианском благочестии. 

Иоанн получил всесторонне светское образование. Он учился у лучших философов и риторов, в том числе, у знаменитого языческого оратора Ливания, который в свое время обучал Василия Великого и Юлиана Отступника. Ливаний очень высоко ценил Иоанна и хотел сделать его главой своей школы после себя. Но Иоанн, поработав немного адвокатом, принял Святое Крещение и после смерти матери ушел в сирийскую пустыню, желая посвятить свою жизнь монашеским подвигам. Четыре года он жил в монастыре под руководством опытного наставника, затем два года подвизался в уединенной пещере, в полном безмолвии.  В этот период святой Иоанн написал "Шесть слов о священстве", великое творение православного пастырского Богословия, три книги "Против вооружающихся на ищущих монашества" и сочинение "Сравнение инока с царем" ("Сравнение власти, богатства и преимуществ царских с истинным и христианским любомудрием монашеской жизни"), проникнутые высоким представлением о достоинстве иноческого звания.

В 379 году еп. Мелетий Антиохийский вызвал Иоанна к себе, в 381  г. он был рукоположен в диакона, в 386 – в пресвитера. Иоанн быстро прославился как замечательный проповедник. Двенадцать лет святой, при стечении толп народа, обычно дважды в неделю, а иногда - каждодневно, проповедовал в храме, глубоко потрясая сердца слушателей. Проповеди его часто прерывались рукоплесканиями. Иоанн останавливал слушателей, говоря: “Что мне в ваших рукоплесканиях? — Исправление жизни и обращение к Богу — вот лучшая мне похвала от вас.” Особенно прославился он своими словами по случаю бедствий, угрожавших антиохийцам за низвержение императорских статуй во время бунта против непосильных налогов. Они звали его «Божии и Христовы уста», другие – «сладкоглаголивым», а третьи – «медоточивым».  «Златоустом», по свидетельству жития, назвала одна женщина, не поняв его проповеди и  прося  говорить попроще. С тех пор Иоанн старался украшать свою беседу не изощренным красноречием, но простыми и нравоучительными словами, чтобы и простейший слушатель уразумел сказанное и получил пользу.

В Антиохи свт. Иоанном были написаны новые богословские творения: "О Провидении" ("К Стагирию подвижнику"), "Книга о девстве", "К молодой вдове" (два слова), "Книга о святом Вавиле и против Юлиана и язычников". В начале Великого поста 388 года святитель начал толкование книги Бытия. За Четыредесятницу он произнес 32 беседы. Толкование книги Бытия было закончено в конце октября. С Пасхи следующего года святой начал изъяснение Евангелия от Иоанна, а в конце 389 года перешел к Евангелию от Матфея. В 391 году антиохийские христиане слушали его толкование на Послания святого апостола Павла к Римлянам и к Коринфянам. С 393 года он обратился к Посланиям св. ап. Павла Галатам, Ефесянам, Тимофею, Титу и псалмам. Свои проповеди Иоанн записывал чрезвычайно редко. Они дошли до нас  благодаря стенограммам. 

В 397 году Иоанн был вызван в Константинополь для поставления на столичную кафедру. Став Архиепископом Константинопольским, Иоанн начал с главного - с духовного совершенствования священства. И здесь лучшим примером был он сам. Средства, которые предназначались для архиепископа, святой обратил на содержание нескольких больниц и двух гостиниц для паломников. Архипастырь довольствовался скудной пищей, отказывался от приглашений на обеды. Он приказал удалить из домов целибатных клириков подозрительных «сестер», налагал на распустившийся клир канонические запрещения, требовал от богатых диаконис и клириков отказа от бросающейся в глаза роскоши, запретил монахам свободно гулять по городу. Все это не нравилось столичному духовенству, и у Иоанна стали появляться враги. 

Иоанн любил длинные богослужения и крестные ходы. Много трудов положил святитель на устроение благолепного Богослужения: составил чин Литургии, ввел антифонное пение за всенощным бдением, написал несколько молитв чина елеосвящения.

В столице святой архипастырь не мог проповедовать так часто, как в Антиохии. Тем не менее, распущенность столичных нравов, особенно императорского двора, нашла в лице святителя нелицеприятного обличителя. Иоанн Призывал богатых уделять часть своего имения бедным, советовал молодым вдовам побыстрее выходить замуж, если они не могут жить в чистоте, обличал богатых женщин за пристрастие к роскоши и пр. Когда императрица Евдоксия распорядилась о конфискации последней собственности у вдовы и детей опального вельможи, святой встал на их защиту. Гордая императрица не уступила и затаила гнев на архипастыря. Ненависть Евдоксии к святителю разгорелась с новой силой, когда недоброжелатели сказали ей, будто святитель в своем поучении о суетных женщинах имел в виду ее.

Евдоксия привлекла на свою сторону александрийского архиепископа Феофила, около которого объединились недовольные Иоанном епископы. Эти епископы составили собор на вилле «Под дубом», близ Халкидона, от чего и сам собор получил название «Собор под дубом». Он постановил низложить святого Иоанна и за оскорбление императрицы предать казни. Император заменил казнь изгнанием. У храма толпился возбужденный народ, решивший защищать своего пастыря. Святитель, чтобы избежать волнений, сам отдал себя в руки властей. “Церковь Иисуса Христа не мною началась и не мною кончится,” — сказал Иоанн своим преданным друзьям и оставил столицу. Но в ту же ночь случилось сильное землетрясение, и удары его особенно слышались во дворце. Устрашенная Евдоксия просила Златоуста поскорее возвратиться. 

Прошло два месяца, Евдоксия снова предалась своим страстям и порокам, Иоанн снова выступил со словом обличения и снова вызвал гнев Евдоксии. В марте 404 года состоялся еще один неправедный Собор, постановивший изгнать святого Иоанна. По удалении его из столицы, пожар обратил в пепел храм Святой Софии и здание сената. Вскоре последовали опустошительные набеги варваров, а в октябре 404 года умерла Евдоксия. Даже язычники видели в этих событиях небесное наказание за неправедное осуждение угодника Божия. 

Около трех лет Иоанн прожил в армянском городе Кукузе, затем отправлен был далее в Пициунт (на северо-восточном берегу Черного моря, в нынешней Абхазии). Находясь в ссылке, святитель еще более старался укрепить своих духовных чад. В многочисленных письмах (их сохранилось 245) епископам Азии, Африки, Европы и особенно своим друзьям в Константинополе святой Иоанн утешал страдающих, наставлял и поддерживал своих приверженцев. Зимой 406 года святитель Иоанн был болезнью прикован к постели. Но враги его не унимались. Из столицы пришел приказ перевести святого Иоанна в глухой Питиус (в Абхазии). Истощенный болезнями святитель в сопровождении конвоя три месяца в дождь и зной шел пешком через горы.  Изнеможенный до крайности, святитель остановился в городе Команах. Здесь ночью явился ему святой мученик Василиск (мощи которого почивали в этом городе) и сказал: “Не унывай, брат Иоанн, завтра будем вместе.” Иоанн причастился Святых Таин и мирно скончался со словами: “Слава Богу за все!”

Через 30 лет после смерти святителя, в 438 году, его св. мощи  были с почетом перенесены в Константинополь и положены в храме св. Апостолов. 

3.1.3. Преподобные. 

Монашеский подвиг в различных областях империи  имел свои особенности. Рассмотрим кратко жития самых известных древних подвижников крупнейших монашеских центров Византии. 
 Египет. 

Как уже говорилось, аскетическое подвижничество существовало в Церкви уже в период гонений. И «уход от мира», который считают характерной чертой монашества, тоже появился не в IV веке. И до этого «не все, предававшиеся аскетическим подвигам жили в мире; некоторые из них, избегая соблазнов мира и гонений язычников, или же просто чувствуя склонность к созерцательной жизни, удалялись от мирского шума и подвизались в уединении, невдалеке от места своей родины. Здесь они могли свободно предаваться созерцательной жизни и богомыслию».
 По свидетельству папирусов, в Египте, на «родине монашества» еще до появления его самого существовали небольшие общины христианских подвижников, удалившихся от мира. К таким «монахам до монашества» относят и прп. Павла Фивейского. В возрасте 15 лет во время гонений Декия он был вынужден удалиться в горные пустыни, а затем, превратив «дело необходимости в дело охоты», около 100 лет «проводил на земле небесную жизнь». [Бл. Иероним]. 
 В житии св. Павла имеется много легендарных и фантастических деталей, и некоторые исследователи полагают, что этого знаменитого подвижника вообще не существовало, что это «выдумка коптов или самого Иеронима».
 Но это не так. Личность св. Павла Фивейского органично вписывается в атмосферу эпохи зарождения монашества. О существовании отдельных анахоретов и даже небольших общин в Египте и на Синае в II-III веках, свидетельствуют также отдельные  мученические акты. 

Однако, чтобы эти явления обрели четкую и ясную форму, понадобилась благодатная личность прп. Антония Великого, ставшего как бы «символом монашеской жизни». 
 

Прп. Антоний Великий.

(251-356 г.) Память 17 января.

Прп. Антония считают отцом монашества — точнее, отшельничества, анахоретства. Как говорит блаж. Иероним, Антоний был не столько первым из  пустынножителей, сколько человеком, возбудившим обще стремление к этому образу жизни». (Творения, ч.4, с.1( Церковный историк Созомен пишет о нем так «Египтянами ли, или кем другим первоначально основано это любомудрие, но все согласны, что упомянутый образ жизни на высоте строгости и совершенства, своими нравами и приличными упражнениями, возвел монах Антоний Великий».
 Поэтому «весьма справедливо назвать Антония основателем монашества, имея в виду то, что от него форма монашеской жизни получила быстрое распространение. Его имя стало звеном, связавшим всех отдельных, неизвестно где блуждавших отшельников в братские общины, где молодой и слабый отшельник находил сильную нравственную поддержку в иноках престарелых и утвердившихся в подвиге; его благотворное влияние сказалось на всех сторонах широко распространившейся при нем монашеской жизни, а его нравственно-аскетические наставления легли в основу всей последующий аскетики».

Прп. Антоний родился в зажиточной семье коптских христиан в селении Кома близ Гераклеополя, в Среднем Египте. В школе он не учился и был безграмотен. В возрасте 20-ти лет Антоний услышал  в церкви евангельское повествование о богатом юноше (Мф. 19). Слова Христа «если хочешь быть совершенным, пойди, продай имение твое и раздай нищим; и будешь иметь сокровище на небесах; и приходи и следуй за Мною» (Матф.19:21) он воспринял как обращенные лично к нему. 
 Антоний раздал свое имение
 и начал вести аскетический образ жизни. По словам свт. Афанасия Великого, в те времена « в Египте еще были немногочисленны монастыри и монах не знал совсем великой пустыни. Каждый из желающих внимать себе подвизался, уединившись недалеко от своего селения»
. Так и прп. Антоний  вначале жил на краю своей деревни у одного из таких старцев-анахоретов
, потом стал удалялся все дальше и дальше от человеческого жилья. Более 15 лет Антоний подвизался в гробнице (пещере), перенося тяжелейшие нападки бесов, затем переправился на восточный берег Нила и поселился в Фиваидской пустыне, в покинутой крепости, где прожил еще 20 лет в глубоком уединении, лишь время от времени снабжаемый хлебом. После многих лет жизни уединения, когда преподобному было уже за 50 и он достиг «возраста мужа совершенна», к нему начали собираться ученики (примерно, с 306 года).  Местопребывание свое он имел в это время в Писпире, который лежал в 30 километрах от Нила (это место называют еще «внешней горой»). Отсюда он предпринимал частые путешествия для посещения эремитских
 колоний своих учеников. Слава преп. Антония была так велика, что даже император Константин почтил его своим письмом. 

Прп. Антоний дважды покидал пустыню и ходил в Александрию. В гонение Максимина (308 г.) св. Антоний покинул свое уединенное жилище, чтобы по его собственным словам, переданным свт. Афанасием, «или подвизаться, если будем призваны, или видеть подвизающихся». Сам он желал пострадать за имя Христово.  Но воли Божией на его мученическую кончину не было. Господь сохранил  его жизнь для пользы других, «дабы соделаться ему учителем многих в подвижничестве, которому он научился из (Священных( Писаний» (свт. Афанасий). Антония никто не тронул, хотя преподобный открыто выражал свою преданность святым мученикам, прислуживал им, был на суде. Возвратившись в пустыню после их казни,  Антоний  в течение всей последующей жизни подражал святым мученикам, изнуряя свое тело особенно строгими подвигами и постоянным бодрствованием. Второй раз он приходил в Александрию во время арианских споров, когда еретики распустили слух, что он разделяет их взгляды. Исповедание Антонием своей веры произвело огромное впечатление на горожан. По свидетельству свт. Афанасия, за немногие дни пребывания преподобного в Александрии число крестившихся язычников превышало количество обращенных в продолжение целого года.

Слава прп. Антония умножалась все больше и больше, к нему стекались толпы народа. Тогда преподобный, избегая соблазна славы, нашел себе глубоко-уединенное место, находящееся еще дальше на восток к Красному морю, так называемую «внутреннюю гору», где провел последние годы жизни и почил в 356 г. 105-тилетним старцем. Свою мантию он оставил защитнику веры, св. Афанасию, дружественно к нему расположенному и описавшему потом его жизнь.

Прп. Антоний не дал никакой организации монашеству, не установил никаких формальных правил. Его колонии эремитов, которые носили имя μοναστηρια, были объединены сугубо духовными связями. 
 Как пишет исследователь подвига преподобного, «между учениками Антония при его жизни не было, конечно, ни настоятелей, ни простых иноков в позднейшем смысле, а все были равны между собою. Если же Антоний признавался учениками главою и руководителем, то в отношении его к ним ничего не было похожего на отношения, которые установились позднее и даже при жизни еще Антония в монастырях общежительных, где… требовалось весьма строгое исполнение определенных правил»
. 

* * *

Ученики прп. Антония, рассеиваясь по разным местам Египта и соседних стран,  всюду разносили  высокие монашеские идеалы  и создавали новые центры иноческого жития. Но и в тех случаях, когда монашеские поселения возникали независимо, великий старец был огромным авторитетом для них, между ними и прп. Антонием устанавливалась глубокая духовная связь. Это видно на примере монашества Нижнего Египта (к западу от дельты Нила), в пустынях Нитрийской, Келлии и Скиту. Из этих трех общин наиболее жизнеспособной и процветающей оказался Скит, иноческая жизнь которого не затухает и поныне.  Основателем монашеского жития в этой местности был прп. Амон (Амон, Амун). Он прожил с женой в девственной чистоте около 18 лет, затем ушел на Нитрийскую гору (около 31-320 г). Авву Амона считают первым из Нитрийских  монахов. Спустя немного времени там подвизалось уже около 5000 человек. Это многочисленное братство, возникшее независимо от прп. Антония, «в своих духовных подвигах особенно воодушевлялось примером и наставлениями Великого Антония. Как Аммон, основатель иноческого жития здесь, пользовался советами и руководством Антония, так и сподвижники его, первые жители пустыни, были ученики Антония. Таковы были: Пиор, Памво, Ориген учеик его, который так живо повествовал об Антонии, что как бы представлял его живым. Видели прп. Антония Иераск, Иаков Беотийский, Кроний. Кроний служил переводчиком у Антония, любил повествовать о добродетелях его и много лет был пресвитером в горе Нитийской».
 Нитрийское монашество было полуобщежительным, имело черты и общежития, и отшельничества. На расстоянии нескольких километров от Нитрийской горы в глубь пустыни находились Келлии.  Иноки пустыни Келлий в своем управлении были соединены с Нитийскими иноками. В Келлии обычно уединялись Нитрийские подвижники, преуспевшие в иноческом  житии и стремившиеся к безмолвию. Чтобы его не нарушать было установлено правило ( не ходит по келлиям друг друга. Только по субботам и воскресеньям братия собралась в храм на богослужение. Из «келлиотов» наиболее известен прп. Макарий Александрийский, называемый также Городским.

На расстоянии одного дня пути от Келлий находилась Скитская пустыня, дикая и суровая, в которой селились лишь наиболее опытные подвижники. Первым поселился в ней прп. Макарий Великий. 

Прп. Макарий Великий.

Ок. 310-400. Память 19 января.

Прп. Макарий является основателем иночества в Скитской пустыне. С его именем связано множество творений, занимающих важное место в истории православного аскетического богословия. 

Прп. Макарий родился в Нижнем Египте в семье пресвитера.  Не сохранилось известия, чтобы он получил образование в каком-либо училище,  но из его писаний видно, что он не чужд был и книжного образования. Макарий был чтецом в церкви. Родители женили его, но он не прикасался к жене, желая посвятить жизнь Богу, и молился об избавлении от уз брака. Вскоре супруга его умерла непорочной девственницей, и Макарий вступил на путь подвижнической жизни. 

Решив оставить мир, Макарий не вдруг поселился в пустыне, но, желая испытать себя, может ли переносить труды пустынного подвижничества, сначала поселился в келье, вблизи селения. Некоторое время он жил у прп. Антонии Великого. Макарий хотел было насовсем остаться у него, но согласия благословения не получил. «Каждый должен подвизаться на том посту, который назначен ему свыше»,( сказал ему прп. Антоний. Прп. Макария он называл Истинным израильтянином, в котором лести нет (Ин.1,47) и что он будет иметь многочисленное духовное потомство. Так и случилось. 

Макарий пришел  в Скитскую пустыню, находившуюся на 10 миль южнее Нитрийской горы, и стал первым отшельником в том месте. После кончины «отца монашества» (356 г.) к нему стала стекаться братия. Это были не только египтяне, но и выходцы из многих других мест: Каппадокии, Сирии, Палестины, Галатии, Испании, Италии, Македонии, Ливии и др. Преподобный пользовался глубоким уважением подвижников, называвших его «юноша-старец». Сорока лет от роду он получил власть над духами, дар исцеления и пророчества и был рукоположен в священство
. Так Макарий Великий фактически стал его преемником и продолжателем дела прп. Антония. 

Когда число братии умножилось, св. Макарий воздвиг для них четыре храма, которые имели особых пресвитеров. Все отшельники жили в особых келиях, отделенных одна от другой. Сам Макарий жил также отдельно в глубокой пустыне и имел при себе только двух учеников; один принимал приходящих, другой жил подле него в особой келии. 

Шестьдесят лет провел Макарий в пустыне Скитской, как странник на этой земле, мертвый для мира, непрестанно заботясь о своем спасении и о спасении вверившихся его руководству братьев. Он больше проводил времени в беседе с Богом, нежели в земных занятиях, и часто бывал в состоянии духовного восхищения. О его сокровенной жизни в Боге свидетельствуют его писания, в которых  сохранились для нас драгоценные изображения сих особенных состояний души облагодатствованной. 

Св. Макарий отошел в жизнь блаженную в 390 году девяноста лет от роду. 

Из множеств учеников преподобного не все жили с ним, некоторые стали основателями монастырей в других местах (Иоанн Колов,  и др.). Среди учеников прп. Макария был и авва Пафнутий, впоследствии обвиненный Феофилом Александрийским в «оригенизме». У этого подвижника окормлялся прп. Иоанн Кассиан. 

Ученики прп. Макария бережно хранили духовное наследие преподобного, и поэтому к концу IV века Скит стал одним из главных центров иночества.  Труднодоступность Скита  была причиной того, что церковные авторы IV-V веков сообщают о нем совсем немного. Но значение этого монашеского поселения в истории древнего иночества было чрезвычайно важным, поскольку именно здесь дух заветов прп. Антония сохранился в наиболее чистом виде. 
 

Прп. Пахомий Великий.

292 (4) - 15 мая.

Прп. Пахомий был младшим современником Антония  Великого. Он является основателем общежительного монашества. Пахомий был коптом, родился в языческой семье в Верхнем Египте.  Обратился он в сознательном возрасте, когда во время службы в армии впервые встретился с христианами. Строгостью, чистотой жизни и искренностью братской любви они произвели столь сильное влияние на Пахомия, что после окончания службы  он принял Крещение и стал иноком. В течение семи лет он находился в послушании у опытного подвижника. Пройденная Пахомием школа послушания оказала значительное влияние на его представления о монашестве. Накануне смерти своего старца и по его благословению Пахомий начинает подвизаться самостоятельно в местечке Тавенниси (в Фиваиде). К нему присоединяется еще несколько человек. Для утверждения своих первых учеников в добродетели св. Пахомий устанавливает некоторые правила, касающиеся единообразия в пище и одежде. Так осуществился поворот от отшельнической и полуотшельнической формы иноческой жизни к общежительной.  Очевидно, что без помощи свыше это произойти не могло. Большинство древних источников сообщают о том, что правила  св. Пахомию дал Ангел. Скорее всего, это был не готовый текст, а сама идея упорядочения жизни общины.  В скором времени дело Пахомия увенчалось успехом: вместо небольшой общины  под его управлением оказалось  11  монастырей, из которых 2  женских.  По сведениям бл. Иеронима, в монастырях св. Пахомия жило до 50 тыс. человек.

Св. Пахомий, знал отшельническую жизнь по собственному опыту и считал, что  уединенный образ жизни непосилен и неполезен новоначальному. К творческой свободе отшельничества нужно готовиться постепенно. Жизнь иноков в монастырях Пахомия была построена на началах строгого послушания и подчинения установленным правилам, направлена на полное отсечение от своей воли, ограждалась суровой дисциплиной и системой взысканий. Отшельники были мягче и снисходительнее к согрешающим. А у пр. Пахомия монастыри были своего рода воспитательными домами. В них принимали даже оглашенных, несведущих и нетвердых в вере, не знающих даже молитвы Господней. Но принимали после строгого искуса, проверяя чистоту и твердость намерений. Каждый новоначальный поступал под управление одного из старших братий. Этот образ жизни, по преданию, так был объяснен Ангелом:  «устав я дал для тех, у кого ум еще не зрел, чтобы они, выполняя общее правило жизни по страху перед Владыкой, хотя бы как непокорные рабы, достигали свободы духа». То есть, идеал отшельнической жизни — свобода духа —остается, меняется только путь к нему. 
 

Преподобный Пахомий Великий скончался в 346 году от эпидемии, в возрасте 58 (60) лет. В памяти своих учеников он остался «возвышенным толкователем воли Божией», «недосягаемой вершиной монашеского предания». Благодаря св. Пахомию упорядочилась и регламентировалась иноческая жизнь, появилась еще одна ее форма, более доступная, дающая возможность приобщиться к этому высокому подвигу значительному числу людей.
 

Палестина.

Становление монашества в Палестине связано с именами ученика прп. Антония прп. Илариона Великого, св. Харитона Исповедника и св. Евфимия Великого. 

Прп. Илларион жил в IV веке, родился в Газе (на юге Палестины). Молодым юношей  он был послан в Египет для получения образования, там крестился и, предпочтя наукам иночество, два месяца жил подле прп. Антония. Затем он вернулся в Палестину и более 20 лет провел в отшельничестве. Около 330 г. Иларион пришел в Газу, где вокруг него в сором времени собралось несколько тысяч подвижников. Эта община не имела определенных правил относительно обязанностей ее членов и распорядка жизни. В одно целое ее связывала личность настоятеля — прп. Илариона. В Газской общине было заметно духовное тяготение к Египту, между монастырями этих областей сразу установилось взаимообщение, выражавшееся в частом посещении палестинцами Египта.

Св. Харитон Исповедник пострадал в одно из последних гонений на христиан (межу 311 и 324 гг.). Потом он чудесным образом получил сокровища разбойников и, раздав часть его нуждающимся, на оставшиеся средства основал в Иудейской пустыне (западный берег Мертвого моря) лавру Фаран (ок.330 г.), а затем еще две лавры. Так в Палестине появился еще один монашеский центр. Жизнь иноков этой лавры представляла собой нечто среднее между отшельничеством и строгим общежитием. Каждый инок трудился и хозяйничал сам, но для всех был общий закон, общий начальник и общий храм. Эта форма жизни называется полуотшельнической и аналогична той, которой жила Нитрийская община. 

Третьим основателем палестинского монашества был прп. Евфимий Великий. Его деятельность приходится на  V в. Евфимий был родом из Мелитены (Армения). С детства он стремился к безмолвию, проводил большую часть времени в ближайших монастырях или пустынных местах, и, по свидетельству Кирилла Скифопольского,  был подлинным «исихастом». В 29 лет, имея уже сан пресвитера, он пришел в Палестину и стал иноком лавры Фаран. Пять лет он жил в отшельнической келье за стенами лавры, затем вместе со своим другом и единомышленником Феоктистом окончательно поселился в пустыне. Вскоре вокруг него стали собираться иноки, и Евфимию пришлось устроить там монастырь. Вся последующая его жизнь протекала подобным образом: он, ища безмолвия, удалялся в пустыню, но для стекавшихся  к нему последователей ему вновь приходилось основывать монастырь. Среди его учеников преобладали выходцы из восточных и северных провинций: Сирии, Месопотамии, Каппадокии. Одним из самых известных воспитанников прп. Евфимия Великого был прп. Савва Освященный.  

Среди других известный подвижников Палестины – св. Герасим Иорданский
 (ум.475, память 4 марта) и прп. авва Дорофей (конец 6 - нач. 7 века, память 5 июня).

Прп. Савва Освященный.

439 - 532. Память 5 декабря.

Прп. Савва  является представителем нового типа  подвижничества, при котором деятельная жизнь предпочитается созерцательной («деяния обрел в видения восход», по выражению церковного песнопения). Делом всей его жизни было распространение сети монастырей и их благоустройство внешнее (через исходатайствование у властей привилегий для них) и внутренне (через устав). Жизнь прп. Саввы описал его ученик, палестинский инок Кирилл Скифопольский (6 в.).

Прп. Савва родился в небольшом селении Каппадокийской области, в богатой и благочестивой семье.  В возрасте 8 лет, утомленный враждой опекавших его родственников,  он удалится в ближайший монастырь и стал иноком. Прожив там 10 лет, Савва отправился в Палестину к прп. Евфимию Великому. Тот, по обычаю, отправил юношу в киновию  к своему другу прп. Феоктисту с просьбой оказать ему особое попечение. Кирилл Скифопольский так комментирует этот факт: «Это, мне кажется, Великий Евфимий сделал не просто так, а по прозорливости. Он предвидел, что Савва будет архимандритом всех палестинских отшельников, что, кроме того, он устроит великую и славную Лавру, которая будет превосходнее всех палестинских Лавр, что он будет начальником и законодателем всех отшельников».
 

После 12-летних подвигов в общежитии, когда Савве было около 30-ти, прп. Евфимий позволил ему по пять дней в неделю вести отшельническую жизнь, а затем взял к себе в пустыню Руву. После смерти прп. Евфимия в возрасте 35 лет Савва избрал себе руководителем прп. Герасима Иорданского и был принят в качестве келлиота в его монастырь в Иорданской пустыне. Поведя там 4 года, преподобный пришел на место своей будущей Лавры, в 14 км от Иерусалима, около высохшего потока, идущего от Силоама. Место это было показано ему в видении, когда он, по обычаю, проводил в пустыне св. Четыредесятницу. Пять лет Савва один жил в пещере, вход в которую был возможен только с помощью веревки. 

И только на  сорок пятом году жизни Бог вверил Савве попечение о душах других людей. К нему начала стекаться братия. Когда их собралось до 70-ти, Савва устроил храм, в котором служил приглашаемый пресвитер. Он помещался в «великой и удивительной пещере», имевшей внутри вид церкви. Эта церковь в честь свт. Николая существует и поныне.

 В житии прп. Саввы говорится о нескольких случаях возмущения братии против него. После первого из них патриарх посвятил Савву в пресвитера, после второго ему пришлось временно удалиться из обители, после третьего  60 монахов ушли из лавры и основали другой монастырь.  Вероятно, под влиянием этих случаев преподобный учредил в своей обители киновию для новоначальных. 

Всего же прп. Савва основал семь монастырей: три лавры и четыре  киновии. При обителях, а также а Иерусалиме и Иерихоне были устроены большие странноприимницы. Средства на строительство поступали от императоров, и, кроме того, Савва истратил на это почти все состояние, оставшееся ему после родителей.      

Иерусалимский патриарх назначил Савву архимандритом (главой) всех отшельников Палестины
. Как самый выдающийся подвижник того времени, прп. Савва дважды был послан патриархом в Константинополь к императорам Анастасию и Юстиниану.

С Лаврой прп. Саввы связано появление Иерусалимского Устава, которым и поныне пользуется Православная Церковь.
 

Прп. Савва преставился в 532 году. Его мощи были перенесены в Константинополь, а оттуда в Венецию. В 1965г. мощи св. Саввы были перевезены обратно в Иерусалим и отданы православным монахам. 

Лавра  прп. Саввы Освященного дала миру множество замечательных подвижников, среди которых такие известные святые, как прп. Иоанн Дамаскин, прп. Косьма Маиумский, прп. Феодор и Феофан Начертанные и др.

Прп. Иоанн Дамаскин. 

(675-777(780)) Память 4 декабря.

О прп. Иоанне Дамаскине сохранилось не слишком много сведений. Известно, что родом он был из Дамаска и носил наследственное прозвище Мансур (победительный). Отец его был христианином и занимал высокий пост при дворе халифа
. Впоследствии его должность занял Иоанн. 

По преданию, Иоанн учился у некоего образованного пленного инока, купленного его отцом. Вместе с Иоанном учился св. Косьма, будущий епископ Маиуский, который был сиротой и воспитывался в семье Иоанна. 

Неизвестно, когда именно Иоанн Дамаскин оставил двор и ушел в Лавру прп. Саввы Освященного. Житие, написанное сто лет спустя после смерти Иоанна, повествует об этом так. Когда в Византии при императоре Льве Исавре (717-741) начались гонения на святые иконы,  Иоанн Дамаскин написал сочинение в защиту св. икон. Лев Исавр, желая избавиться от Иоанна, велел составить поддельное письмо, якобы написанное рукой Иоанна и содержащее изменническое предложение предать Дамаск в руки Греческого императора. Халиф, поверив клевете, велел отрубить Иоанну руку. После молитвы перед иконой Пресвятой Богородицы рука была исцелена. В память этого Иоанн приказал изготовить из серебра руку и прикрепить ее к иконе Богородицы, отчего эта икона получила название «Троеручница». В полноте благодарного чувства Иоанн воспел: «О Тебе радуется, Благодатная, всякая тварь». Эта хвалебная песнь Матери Божией поется на литургии св. Василия Великого в качестве задостойника. 

После этого случая Иоанн отпустил всех своих рабов и удалился в монастырь прп. Саввы в Палестине. Там, по преданию, он был в послушании у одного простого старца, запретившего ему писать. Для человека такого уровня образованности и таких природных дарований это было достаточно тяжелым испытанием. И Иоанн его не выдержал. Один из братий в сильной скорби по умершему родственнику просил Иоанна написать что-нибудь в облегчение печали. Иоанн написал надгробные стихи, которые и доныне поются в Церкви: «Кая житейская сладость печали непричастна». За нарушение обета старец дал Иоанну послушание, возлагаемое только на самых простых послушников — очистить все нечистые места обители. Иоанн со смирением исполнил требуемое, старцу его явилось Матерь Божия и велела более не запрещать Иоанну писать. 

Труды прп. Иоанна Дамаскина представляют собой очень значительный вклад в православное богословие и гимнографию. Основным его трудом является «Источник знания», третья часть которого «Точное изложение Православной веры» представляет собой свод основных положений догматического учения Восточной Церкви, составленный на основании учения древних отцов и сборных определений. Эта работа была первым опытом систематизации и сведения воедино догматического материала, разработанного в первые века христианства. Этот труд и доныне служил образцом для богословов не только Востока, но и Запада
.

 В своих сочинениях в защиту св. икон
 он, опираясь на православную христологию,  дал богословски грамотное обоснование иконопочитания.  В полемике с иконоборцами Иоанн ввел различие между служением (латри́а), подобающим лишь Богу, и поклонением (прски́несис), оказываемым тварным вещам, к той или иной степени причастным Божественной славе (к которым относятся и иконы). Это терминологическое различие было утверждено Седьмым Вселенским Собором. 

Прп. Иоанн Дамаскин прославился и как замечательный поэт-гимногрф. Предание называет его составителем Октоиха и автором многих церковных песнопений (Пасхальной службы, канонов
 на Рождество, Крещение, Успение и другие праздники, погребальных песнопений, догматиков, многих стихир, тропарей и кондаков). Введение в богослужение песнопений прп. Иоанна Дамаскина изменило весь его строй. С  его именем связано упорядочение церковных напевов и установление осьмогласия, а также введение в употребление канонов, что полностью изменило вид утрени. Важно отметить, что Иоанн, посвятивший много сил борьбе с ересями, и в гимнографических творениях излагал православные догматы. Особенно это касается воскресных канонов и стихир. По обилию благодати, обитавшей в Иоанне и изливающейся в его дивных песнопениях, он справедливо назван «златоструйным». Еще при жизни его песнопения распространились далеко за пределы Восточной Церкви. Октоих, по велению имп. Карла Великого, был принят к употреблению на Западе. 

В 734 году Иоанн был рукоположен в священника для церкви св. Воскресения в Иерусалиме. Но по смерти рукоположившего его патриарха в 735 году он снова возвратился в свою обитель. Для обличения императора-иконоборца Константина Копронима Иоанн ездил  Константинополь. За это император на иконоборческом соборе 754 г. Лично провозгласил Иоанну анафему. 

Скончался Иоанн около 777 или 780 года в Лавре прп. Саввы. Считается, что он прожил около 104 лет.
 

Святой Косьма Маиумский.

Ум. ок. 787 г. Память 12 октября.

Святой Косьма Маиумский, как уже говорилось, воспитывался в дома прп. Иоана Дамаскина. Вместе с Иоанном  подвизался они и в обители прп. Саввы. 

Св. Косьма наравне с прп. Иоанном Дамаскиным является непревзойденным церковным поэтом. Его песнопения принадлежат к числу самых лучших творений православной гимнографии. Косьма Маиумский написал каноны на Рождество, Крещение, Успение, Воздвижение, Сретение, Преображение, Пятидесятницу и многим святым; песнопения Лазаревой Субботы, Недели Ваий и Страстной Седмицы. Он является автором канона Великого Четверга «Сеченое сечеся» и трипеснцев Понедельника. Вторника, Среды и Пятницы Страстной Седмицы. Известный церковный историк XIV в. Никифор Каллист пишет, что святой Косьма первый начал писать трипеснцы "во образ Св. Троицы". 

Святому же Косьме Маиумскому принадлежит составление вдохновенной песни в честь Богоматери: "Честнейшую херувим". Сохранилось церковное предание о том, что Пречистой Деве эта песнь была весьма благоугодна, и Она, явившись преподобному, с радостным лицом сказала: "приятны мне песни твои, но сия приятнее всех других; приятны Мне те, которые поют духовные песни, но никогда Я столько близка не бываю к ним, как когда поют они сию новую песнь твою". При этом Никифор Каллист замечает, что способные к созерцанию духовных предметов, неоднократно видели потом Пречистую благословлявшею певших эту песнь. Предание подтверждается тем почти ежедневным употреблением, какое предписывается в Уставе для «Честнейшей».

Во всех песнопениях св. Косьмы Маиюмского видна полнота и вместе с тем сжатость мысли, стихи исполнены торжественного величия, благоговения и высокохудожественного христианского вдохновения. В греческой службе св. Косме читаем: "Вот духовная цитра, лира священная, созывает всех к тайной трапезе: Косьма священный и славный предлагает медоточные, священнозвучащие песни... Начальника песнопевцев, равного учителям, правый образ духовных песней гармонических, трубу доброгласную, прекрасный исток песней мелодических, ревнителя песнопения ангельского, Коему песнями хочу я украшать". Песнопения св. Косьмы Маиюмского издревле всегда были в самом высоком и глубоком уважении Церкви.

В 735 (743) году св. Косьма был против своей воли поставлен епископом портового палестинского города  Маиумы. Но и в архиерейском сане он не оставлял братских отношений с прп. Иоанном Дамаскиным.  Умер святой около 787 г.

Сирия. 

Монашеское движение в Сирии развивалось параллельно Египетскому, и, несколько уступая ему в количественном отношении, по своей интенсивности в определенном смысле превосходило последнее. Характерной чертой сирийского монашества IV века было сравнительно малое развитие общежительной практики, так успешно применяемой  в Египте. В следующем столетии своеобразие сирийского  иночества становится еще более заметным. 
 Сирийское монашество изобретает самые тяжелые и необычные виды подвига. Например, отшельники жили в помещениях меньше человеческого роста, где нужно было всегда иметь согбенное положение тела, или, наоборот, совершенно под открытым небом, в хижинах без окон и дверей, в подвесных и качающихся круглых коробках.
  Неудивительно, что и в отношении поста сирийское иночество превзошло остальных. Например, здесь были подвижники, которых называли  «пасущиеся». Они, по словам Созомена, «не употребляли хлеба, вареной пищи и вина, а когда наступало время вкусить пищу, каждый из них, взяв серп, отправлялся бродить по горе, будто пасущееся животное, и питался растениями» (Церковная история, 6.33). Но зато нигде не достигали и такой степени умиления.
 
 Широко развившееся отшельничество в этот период дает начало таким чрезвычайным формам подвижничества как молчальничество и, особенно,  столпничество.  

Стремление к новым и более трудным подвигам, двигавшее отшельниками, замечается и в некоторых сирийских киновиях V века. Примером этому может служить обитель «неусыпающих», основанная на Евфрате прп. Александром (ум. ок.430)
. Еще одной примечательной чертой  древнесирийского иночества было «странничество» (подвижники не ограничивались определенным местом жительства). Предполагают, что это связано с «купеческой культурой» сиро-месопотамского ареала, в отличие от Египта с его преимущественно оседлой «сельскохозяйственной культурой».

Основателем сирийского монашества считают св. Мар-Евгена (IV в.). Его называют «отцом всех монахов» Востока, «учителем восточных стран», «строителем Церкви восточной». Житие Мар-Евгена, несмотря на множество легендарных деталей, в своей основе, восходит к периоду становления сиро-персидского монашества (IV век). Как видно из жития, Мар-Евген был родом из Египта, некоторое время подвизался в обители прп. Пахомия Великого, затем отправился в восточную Сирию.  С ним «до страны Месопотамской во владение города Низибии
» пошли 70 египетских подвижников. 
 Это дает основание предположить, при формировании сирийской аскетической традиции на ней определенным образом сказывалось египетское влияние. 
 

Одним из величайших сирийских подвижников и отцов Церкви  IV века был св. Иаков, еп. Низибийский (память 13 января). Его иногда называют «месопотамским Моисеем».  Жизнь и подвиги  св. Иакова Низибийского описал бл. Федорит Кирский в «Истории боголюбцев». Св. Ефрем Сирин в своих «Низибийских песнях» посвятил ему несколько вдохновенных строк.

Св. Иаков родился в Низибии. Возлюбив пустынное житие, он проводил свои дни в уединении, скрываясь на вершинах самых высоких гор. Весной, летом и осенью св. Иаков жил в зарослях под открытым небом, а зимой укрывался в пещере. В пищу употреблял плоды диких растений, никогда не используя огня для их приготовления. Одежда подвижника  была изготовлена из грубой шерсти диких коз. Его святая жизнь со временем стала известна многим, так что имя его, по словам блаж. Феодорита, «звучало у всех на устах». Ок.308 года св. Иаков был хиротонисан в епископа Низибии, Но, изменив место жительства, он не изменил ни пищи, ни одежды. К посту, бодрствованию и власянице присоединились многочисленные пастырские обязанности, которые он исполнял с особой любовью, потому что «и любил, и боялся Господа этих овец». Св. Иаков  построил в Низибии великолепный храм, участвовал в Первом Вселенском Соборе и был непоколебимым защитником Православия против ариан. Бл. Феодорит повествует о чудесном избавлении Низибии от войск персидского царя Сапора II, который пытался захватить город после смерти св. Константина Великого (в 337 г.).

Аскетические традиции Сирии нашли свое отражение в церковной литературе того времени. Из всех древнесирийских церковных писателей наиболее известным и прославленным во всем христианском мире стал преп. Ефрем Сирин. 

Прп. Ефрем Сирин. 

Ок. 306-373. Память 28 января.

В жизнеописании прп. Ефрема сложно отделить историю от легенды. Достоверно можно установить только немногие факты. Родом он был из Низибии  и происходил, скорее всего, от христианских родителей. С самых ранних лет  вел аскетический образ жизни и был близок к знаменитому Иакову Низибийскому. Св. Ефрем имел степень диакона и играл  видную роль в жизни своего города. Когда в 363 году Низибия отошла к Персии, св. Ефрем переселился в Эдессу. Очевидно, именно он был основателем знаменитого впоследствии богословского  училища в этом городе. В Эдессе прп. Ефрем занимался литературными трудами и преподаванием. Пожалуй, это все, что можно  рассказать о нем с достоверностью. Житие преподобного повествует о посещении им вместе с Иаковом Низибийским Первого Вселенского Собора, о встрече со свт. Василием Великим и желании святителя поставить св. Ефрема на епископскую кафедру, о путешествии на Нитрийскую гору и многих других событиях и чудесных видениях. Но мы не знаем, в какой степени это соответствует действительности.

Прп. Ефрем был человеком аскетического склада и имел  великий дар слез.  Но суровая личная аскеза не сделала его суровым к ближним. Даже проповедуя покаяние, он не столько обличал, сколько стремился смягчить и тронуть душу. В то же время прп. Ефрем обладал незаурядным лирическим дарованием, которое придает его сочинениям особую проникновенность. Поэтический дар и высота личного подвига послужили причиной исключительного влияния прп. Ефрема на Востоке и широкого распространения его творений во всем христианском мире. Еще при жизни преподобного его сочинения были переведены на греческий язык. В храмах Востока их читали за богослужением. 

Вот как отзываются о прп. Ефреме древние церковные писатели. Созомен  отмечает, что прп. Ефрем «служит особенным украшением кафолической церкви… Проводя жизнь в монашеском любомудрии, не учившись и не подавая надежды, что будет таким, он вдруг показал столь великую ученость на языке сирийском, что постигал высшие умозрения философии, а легкостью и блеском слова, также обилием и мудростью мыслей, превзошел знаменитейших греческих писателей: ибо если сочинения последних перевести на сирийский, или какой другой язык, и лишить их, так сказать, приправы греческих оборотов речи, то они тотчас же разоблачатся и потеряют прежнюю приятность; а сочинения Ефрема не таковы. Еще при жизни все написанное им переведено на греческий язык и остается доныне, однако же немного отступает от природного своего совершенства. На греческом ли читаете его, или на сирийском языке,( он равно удивителен».
 И еп. Елинопольский Палладий пишет: «Ты, конечно, слыхал о делах Ефрема, диакона Эдесской Церкви. Он достоин, чтобы помнили о нем благочестивые рабы Христовы. Достойно совершив путь Святого Духа и нисколько не уклонившись от стези правой, от удостоился дара естественного знания, за которым следует богословие, и наконец блаженство… Сей знаменитый муж оставил после себя и сочинения, из которых очень многие достойны изучения и свидетельствуют о великой его добродетели».
 Суждения древних писателей о выдающемся значении  прп. Ефрема подтверждают и современные патрологи. «Св. Ефрем, бесспорный глава всех сирийских писателей, поднял сирийскую литературу до подлинных высот. Даже в общем сонме отцов Ефрем занимает выдающееся положение как по многочисленности своих трудов, так и по значительности учения» (И. Ортиц Де Урбина).

Прп. Ефрем высоко ценил и прославлял отшельничество, но не видел в монашестве внешнего «бегства от мира». Для него в иночестве главным было «внутреннее анахоретство», «исихия», поэтому он считал монашество вполне совместимым с пастырством, миссионерской и преподавательской деятельностью на пользу Церкви. 

Прп. Ефрема вместе с прп. Антонием Великим, Пахомием Великим, Василием Великим и Иоанном Златоустом причисляют к числу наипервейших и наиглавнейших отцов монашества, на веки запечатлевших в своих произведениях высокие идеалы иночества.

В литературном наследии прп. Ефрема  нужно прежде всего отметить библейские толкования. Он, по-видимому,  объяснил все канонические книги, но сохранились только толкование на Бытие, книгу Исайи и послания ап. Павла. Писал он и гомилии на отдельные библейские темы: о рай первозданном, об Иосифе, об Ионе и ниневитяннах и др. В наследии прп. Ефрема есть несколько догматико-полемических книг. Но большинство его творений имеет поэтическую (точнее, метрическую) форму. Первым сирийским поэтом, по-видимому, был некий Вардесан, который пользовался метрической формой для проповеди. Бл. Феодорит пишет: «Так как Гармоний, сын Вардесана, еще задолго сочинил некоторые песни, и чрез соединение нечестия с приятным напевом доставлял удовольствие слушателям, ведя их к погибели, то Ефрем заимствовал от них гармонию напева, присоединил к нему свое благочестие, и тем доставлял слушателям сколь приятное, столь полезное врачевство». Одни поэтические сочинения прп. Ефрема предназначались для чтения вслух, другие – для хорового пения под звуки арфы. В своих стихах св. Ефрем спорил с еретиками, прославлял Бога в праздничные дни. Бл. Феодорит отмечает, что от песен св. Ефрема праздники в честь мучеников делаются более торжественными. Особую группу образуют погребальные и покаянные гимны, замечательные по своему лирическому подъему.  

Прп. Симеон Столпник ум. ок 459)
Этот святой, как уже говорилось, считается основателем подвига столпничества. Жизнь  прп. Симеона описана в «Истории боголюбцев» лично знавшим его бл. Феодоритом Кирским (ум ок.457), учениками преподобного Антонием (греческое) и Косьмою (сирское).  

На 12-м году жизни Симеон вступил в монастырь. Сначала он подвизался в общежитии, затем жил отшельником  в Северной Сирии, близ селения Таланиссы. В этот период, еще до начала подвига столпничества, молва о Симеоне распространилась повсюду, и к нему начали стекаться почитатели. «И когда со всех сторон народ устремился к Симеону, то путь к нему стал похож на реку; само же место его подвигов напоминало море, в которое впадали многочисленные потоки. Ибо к нему устремились не только жители нашего государства, но и измаильтяне, и персы, и армяне, подвластные персам, и иверийцы, и гомериты
… Приходило также много людей, живущих на отдаленнейших границах запада: испанцев, британцев, галатов
 и других… А об Италии и говорить нечего, ибо сказывают, что в великом Риме муж этот пользуется такой славой, что на вратах всех мастерских прибивают небольшие его изображения в надежде благодаря им  получить защиту и безопасность
». 
 Бл. Феодорит пишет, что прп. Симеон  приступил к стоянию на столпе «считая столь великую почесть неуместной для себя» и «обременяясь неудобствами подобного образа жизни»

 На столп Симеон  взошел ок. 423 г. Столп поначалу был невысоким (около 2,6 м), но затем достраивался, пока не достиг приблизительно 16 м (по другим источникам 20 м) в высоту. Подвиг столпничества, конечно, был начат не без воли Божией. «Это новое и небывалое зрелище Он устроил для того, чтобы необычайностью его привлечь всех приходящих посмотреть на него и сделать их более готовыми к назиданиям святого».

Всю ночь и день до девятого часа Симеон проводил в молитве. Потом поучал присутствующих, выслушивал прошения каждого, совершал исцеления, прекращал ссоры враждующих. На закате он снова начинал беседу с Богом.

Бл. Феодорит так описывает его молитвенный подвиг: «День и ночь стоит он, будучи видим для всех… совершая свою молитву долгое время то недвижимо, то творя частые поклоны… Однажды один человек из бывших там со мной насчитал тысячу двести сорок четыре поклона, но затем утомился и прекратил счет… принимая пищу однажды в неделю, и то понемногу, он достиг того, что чрево его дает возможность спине легко наклоняться. Говорят, что от долговременного стояния у него открылась на одной ноге рана, из которой постоянно выделяется много гноя… Во дни церковных празднеств святой подвижник являет собой особый образ терпения. От заката  солнца до самого его восхода стоит он всю ночь с воздетыми к небу руками, забывая о сне и об усталости».

Бл. Феодорит говорит о благотворном влиянии прп. Симеона не только на христиан, но и на иноверцев: «Стояние на столпе просветило многие тысячи измаильтян, рабствовавших дотоле мраку нечестия. Я собственными очами видел и слышал, как отрекались они от отеческого нечестия и соединялись с евангельским учением».

Относительно времени  стояния прп. Симеона на столпе имеются разные сведения. Одни называют 40 лет, другие 47, третьи — 80 лет. По мнению пером. Алексея Кузнецова, верно последнее. Симеон жил всего 103 года. Он был пострижен в монашество на 18-м году и вскоре удалился на гору близ Таланиссы, через 3 года взошел на столп, на котором пребывал до конца своей жизни.
 

Св. Симеон пользовался исключительным авторитетом в христианском мире того времени.  К нему обращались даже цари. Он имел дары чудотворения и пророчества.  Еще при жизни, особенно в сирийских общинах, Симеона  почитали как святого.
 

Прп. Исаак Сирин.

Память 28 января. 6-7 век.

Прп. Исаак Сирин ( это один из величайших духоносных подвижников-мистиков древности.  По словам преосвященного Филарета Гумилевского, «святой Исаак всю жизнь свою посвятил уединенному изучению души своей, и ничьи поучения не исполнены таких глубоких психологических сведений, как поучения святого Исаака; прошед сам степени духовной созерцательной жизни, святой Исаак представляет наставления о созерцаниях возвышенные и основанные на твердых опытах. Духовная жизнь изображена в его поучениях в приложении к самым неуловимым состояниям души». 

О жизни прп. Исаака Сирина сохранилось немного сведений. Он родился в Бет-Катрайя (на границе Индии), в молодости подвизался в монастыре св. ап. Матфея близ Ниневии. В течение пяти месяцев был епископом Ниневии, формально принадлежа к несторианской церкви. А. И. Сидоров предполагает, что св. Исаак был сторонником  достаточно сильного течения, имевшего тенденцию на сближение с православием, которое существовало в несторианстве в конце VI-VII веках. «Вполне возможно, что уход прп. Исаака с епископской кафедры в отшельнический затвор был появлением его разрыва с официальной несторианской церковью. Можно даже предположить, что это был внутренний переход в православие, поскольку условий для внешнего перехода у него в пустыне, естественно, не имелось».
 После ухода с кафедры прп. Исаак занимался изучением Священного Писания и от напряженной работы потерял зрение. Прп. Исаак оставил аскетический сборник духовных размышлений, известный под названием «Слова подвижнические». Это сочинение не для новоначальных, скорее, для преуспевших в духовной жизни. Больше всего прп. Исаак говорит в нем о последних и высших ступенях духовного подвига…

Синай. 

Священная гора Синай с древности была населена христианскими подвижниками. Одни укрывались здесь от гонений, других сюда уводили в плен сарацины. Окончательно иночество утвердилось здесь в IV веке, когда кончились гонения на христиан.  Отшельников привлекали сюда и священные воспоминания о великих событиях, явленных здесь в ветхозаветные времена, и пустынность Синая. Путешественники говорят, что даже дикие звери не остаются здесь жить и, зашедши случайно из пустыни Аравийской, спешат удалиться в более обитаемые места. Окрестности горы Синай весьма удобны для уединенного подвижничества. До вступления на престол Юстиниана I, иноки Синайские не имели монастыря, ( у них были только одна крепкая башня и близ нее небольшой храм, построенные равноапостольной Еленою. В 557 году, при императоре Юстиниане, по просьбе иноков, здесь был воздвигнут монастырь. 

Прп. Иоанн Лествичник

Память 30 марта. Ум. Ок.563 (?).

Жизнь прп. Иоанна Лествичника описана его другом и современником иноком Даниилом из Раифского монастыря (близ нынешнего Суэцкого  канала).

О месте рождения и воспитания прп. Иоанна Лествичника нет достоверных сведений. Но существует предание, что он был одним из сыновей благочестивого вельможи  Ксенофонта и его супруги Марии (26 января).
 Истинность предания подтверждается прекрасным образованием прп. Иоанна, которое было доступно только знатным людям, а также тем, что у него был брат Георгий. 

На Синай прп. Иоанн пришел в возрасте 16 лет. 19 лет он прожил в послушании у опытного старца, а после его кончины 40 лет подвизался в отшельничестве в пустынном и уединенном месте, называемом Фола. Известно, что в своем подвиге он уклонялся от всяких крайностей: вкушал понемногу все, что не запрещено иноческим уставом, спал столько, сколько необходимо было для поддержания сил. « Я не постился,( говорил он о себе,( и не предавался усиленному ночному бдению, не лежал на земле, но смирялся… и Господь скоро спас меня». Замечательным примером смирения прп. Иоанна служит такой случай. Одаренный высоким умом и приобретший духовную опытность, он давал наставления всем приходящим к нему. Но когда его по зависти стали упрекать в многословии и тщеславии, Иоанн наложил на себя обет молчания и в течение года не произнес ни одного слова.  

В возрасте 75 лет Иоанн, по просьбе братии горы Синайской принял на себя игуменство. Он управлял монастырем около 4 лет, затем, незадолго до своей кончины снова удалился в Фолу, где и отошел ко Господу в возрасте около 80 лет. 

Прп. Иоанн был великий молитвенник и созерцатель. Как говорится в его житии, он «приблизился к таинственной горе, вшедши во мрак, куда не входят непосвященные; и возводимый по духовным степеням, принял богоначертанное законоположение и видение».

Знаменитую «Лествицу» Иоанн написал во время своего игуменства по просьбе Раифского Игумена Иоанна, желавшего дать братии руководство для совершенствования в духовной жизни. "Лествица", представляющая собой систематическое описание монашеского пути, написана собственно для иноков и потому всегда была настольною книгою для живущих в общежитии, и отцы иноческой жизни, между прочим, Феодор Студит, Иосиф Волоколамский и другие, ссылались в своих наставлениях на "Лествицу", как на лучшую книгу. Но, тем не менее, в ней может найти спасительное руководство и христианин, живущий в мире. Поэтому «Лествица» всегда была любимой книгой не только в монастырях, о чем свидетельствует многочисленность ее списков. 
 

Константинополь. 

Столица империи, наряду с Египтом, Сирией и Палестиной была крупнейшим монашеским центром.  Среди самых известных монастырей Константинополя – обитель «Неусыпающих» (акиматенов) и Студийский монастырь. Обитель «Неусыпающих» была создана ок. 425 г. прп. Александром, тем самым, который прежде основал подобные монастыри на Ефрате и в Антиохии.  Обитель была создана вблизи церкви св. Мины. Она стазу привлекло около 300 монахов разных наций (римлян, греков, сирийцев) своим своеобразным уставом. Как уже говорилось, богослужение в монастырях акиматенов не прерывалось в течение суток, для чего иноки делились на 24 (по другим сведениям ( на 3) чреды. Непрерывное богослужение могло удовлетворить религиозные нужды всех слоев окрестного населения: в любую свободную минуту каждый человек мог зайти в храм и участвовать в общественной молитве. Неудивительно поэтому, что такой тип монастыря сразу получил широкое распространение. Преемник прп. Александра прп. Маркелл (ум. 458) основал такой же монастырь в Вифинии, монастыри «неусыпающих» были в Халкидонском диоцезе и других местах империи.
  Эта обитель вообще стала своего рода матерью многих византийских монастырей. Так, например, ктитор Студий, основывая ок. 460 г. знаменитейший впоследствии Студийский монастырь, устав и первых иноков испросил у тогдашнего настоятеля обители «Неусыпающих» прп. Маркелла. 
 Устав акиматенов в Студийском монастыре хранился до 8 века, пока при императоре-иконоборце Константине Копрониме (741-775) братия не была разогнана. На прежнюю высоту иноческая жизнь в нем была поднята прп. Феодором Студитом († 826 г.) и, благодаря ему,  во время второго периода иконоборческих волнений этот монастырь сыграл громадную роль. 

Прп. Феодор Студит.

(759-826). Память 11 ноября.

Прп. Феодор родился в Константинополе, в богатой и благочестивой семье. Получил прекрасное образование. В возрасте 32 лет он вместе со своей супругой решили посвятить себя иноческой жизни. Феодор удалился в монастырь Сакудион
, основанный его благочестивым дядей Платоном Исповедником (память 5 апреля), и поступил под его руководство. Еще при жизни дяди Феодор был избран игуменом этого монастыря. 

Активное участие прп. Феодора в общественной жизни империи и ревностное стояние за чистоту веры и жизни христианской началось с обличения незаконного брака императора Константина VI, сына благочестивой царицы Ирины.
 Прп. Феодор возвестил императора отлученным от Церкви как разорителя закона Божия.  Ни на какие уступки преподобный не шел. Он не принял дары Феодотии, запер ворота своего монастыря перед самим императором. Поскольку Феодор пользовался огромным авторитетом, императору необходимо было заставить его  замолчать. Феодор был схвачен и после жестоких истязаний Феодор вместе с 10-ю иноками  сослан в заточение в Солунь. Но и здесь он не прекращал обличений и небезуспешно призывал других монахов и пресвитеров поддержать его. После гибели Константина в результате заговора 797 г. к власти снова пришла его мать Ирина, и Феодор был освобожден. 

В 798 г. императрица Ирина предоставила ему в управление упраздненный иконоборцами Студийский монастырь. К моменту вступления Феодора в должность игумена в Студийском монастыре было 12 иноков. Вскоре братия, привлекаемая славой о его святой жизни, увеличилась до 1000 (по другим сведениям — почти до 2000) человек. Как восстановитель и настоятель этого монастыря прп. Феодор и стал называться Студитом. Он завел строгий устав, получивший название Студийского.  Впоследствии этот устав  был веден и в других монастырях. Русская Православная Церковь жила по нему до середины ХIV века, когда начал вводиться устав Иерусалимский. 

По этому уставу монахам было запрещено владеть собственностью, они должны были обучаться полезным для монастыря ремеслам и сами производить все нужные работы. Прп. Феодор трудился наравне со всеми, своим примером возбуждая в иноках усердие к труду. Много усилий прилагал прп. Феодор и для духовно-нравственного воспитания иноков. Но вскоре ему опять пришлось включиться в борьбу за чистоту православия. 

В 802 году императрица Ирина была свергнута, при новом императоре Никифоре брак Константина VI c Феодотой признали законным. Прп. Феодор вновь стал протестовать и в 809 г. опять был сослан в заточение. В 811 году император Никифор погиб на войне, как и предсказывал ему Феодор, а сам преподобный был возвращен в столицу.

Вскоре воцарился Лев Армянин (813-820) и начался новый этап иконоборчества. Прп. Феодор снова показал себя неустрашимым исповедником и защитником истины. Он обличал засилье императора  в Церкви такими словами: «"Царь, пойми и уразумей, что не твое дело - рассматривать и исследовать церковные постановления: твоей власти свойственно обсуждать мирские дела и ими управлять, а дела церковные подведомственны святителям и учителям церковным; тебе же приказано только следовать им и повиноваться. Так и апостол сказал: "Иных Бог поставил к Церкви; во-первых, апостолами, во-вторых, пророками, в-третьих, учителями" (1 Кор. 12:28), а не царей. И в других местах Священное Писание повелевает церковными делами управлять церковным учителям, а не царям".

Иконоборцы заставляли Феодора молчать, но он говорил: «Лучше пусть отрежут язык мой, нежели мне молчать и не помогать истинной вере».  Не смотря ни на какие угрозы, прп. Феодор не ослабевал в борьбе, и чтобы подкрепить угнетаемых и малодушных сторонников иконопочитания в Неделю Ваий устроил крестный ход с иконами вокруг своего монастыря.  Собравшиеся пели тропарь Нерукотворному Образу Спасителя «Пречистому Твоему образу покланяемся, Благий» и другие победные песнопения.  

За это после страшных пыток прп. Феодор был сослан в болотистое и нездоровое место Метоп (Илирия), где некоторое время томился в гнилой и смрадной темнице. В 815 году он был переведен в  Бонит области Анатолия (Малая Азия). К Феодору никого не допускали, но он продолжал защищать православие письменно. О поругании св. икон и преследовании православных в Византии прп. Феодор писал папе Римскому св. Пасхалию (817-824), Иерусалимскому патриарху Фоме I († после 820 г.), Александрийскому патриарху Христофору (805-836 г.). Своими посланиями он привлекал к истине многих иконоборцев, за что его избивали и томили голодом. Преподобный мужественно переносил голод, говоря, что не хлебом единым жив человек, и укреплял себя Святыми Тайнами, которые всегда имел при себе. Прп. Феодор пробыл в заточении около 7 лет. Он был возвращен после убийства Льва Армянина в 820 г. при имп. Михаиле II. Он был иконоборцем, но требовал не жестоких мер, а просто запрета что бы то ни было говорить об иконах. Прп. Феодор Студит вместе с Патриархом Никифором и другими сторонниками иконопочитания безуспешно пытался уговорить императора отказаться от ереси, затем, не желая оставаться в зараженной ересью столице, удалился  в уединенное место ( мыс Акрит близ Никомидии. Там он жил с несколькими учениками при храме св. Трифона до самой своей смерти в 826 г. 

При гробе прп. Феодора Студита  совершались многие чудеса, свидетельствуя о праведной жизни этого бесстрашного защитника истины.

Прп. Феодор Студит оставил после себя большое число сочинений. Преп. Феостерикт, один из близких к Феодору по времени учителей Церкви, наименовал его "пламенным учителем Церкви". О составленном им Студийском уставе уже говорилось. Кроме того, преподобный писал слова, оглашения, письма к разным лицам, эпиграммы, жизнеописания. К числу догматических его сочинений относятся: догматическая книга об иконах против иконоборцев, семь глав против них же и многое из писем, изображающие историю иконоборства. В своей защите иконопочитания прп. Феодор исходил из понятия ипостасного единства Божества и человечества во Христе. Икона изображает не природу, а личность воплощенного Бога Слово. Поэтому на нимбе Христа всегда пишется  греческий перевод священной ветхозаветной тетраграммы Ягве …., чтобы показать, Кто изображен. 

Ряд сочинений преподобного содержит в себе увещания вести жизнь христианскую.  Среди них — два катехизиса, большой из 254 наставлений и малый из 134. Эти наставления и увещания преподобный произносил перед братией сам, приспособляя каждое к определенному дню. Кроме того, от преп. Феодора остались: книга с похвальными словами на Господские и другие праздники, несколько глав о жизни подвижнической, эпиграммы и ямбические стихи, которыми написаны несколько книг на библейские темы и др. 

Прп. Феодор вместе со своим братом Иосифом являются  составителями Постной Триоди и авторами многих ее песнопений. Так, прп. Феодору принадлежат стихиры и каноны Мясопустной субботы, канон Крестопоклонной недели, трипеснцы со стихирами на все дни Великого поста, четверопеснцы  2, 3, 4 и 5 седмицы и др.

Прп. Максим Исповедник. 21 января. (580-662)

Прп. Максим происходил из старинного и знатного рода. Родился в Константинополе, получил серьезное образование. Особенно глубоко Максим знал философию, церковную и светскую литературу. Житие сообщает, что он занимал должность первого секретаря имп. Ираклия (610-641). С юности прп. Максим отличался не только любомудрием, но и смиренномудрием, к тому же имел врожденную склонность к созерцанию. Поэтому он очень скоро оставил шумную и полную интриг придворную жизнь и поселился в Хризопольском монастыре  недалеко от Халкидона, где «процветало любомудрие». Смиренный подвиг Максима стяжал ему уважение братии, и он против своей воли был избран игуменом. Но священный сан принять отказался, и всю жизнь оставался простым монахом. В монастыре прп. Максим подвизался, по-видимому, до 30-х годов VII века. Вся последующая его жизнь была посвящена борьбе с ересь монофелитов. 

Прп. Максим оставил охваченный ересью Константинополь. Одно время он жил в Северной Африке. Главным событием этого периода был успешный спор с низложенным Константинопольским патриархом-монофелитом Пирром в 645 г. Сохранилась подробная запись этого спора. В 646 г. под влиянием прп. Максима в Африке монофелитство было осуждено на поместном соборе. Здесь он познакомился и подружился со св. Софронием Иерусалимским (634-644), единственным патриархом, оставшимся верным православию.

Затем Максим отправляется в Рим. В 649 году по его совету папа Мартин созывает собор, известный под именем Латеранского.  Собор решительно отверг новую ересь, патриархи-монофелиты Кир, Сергий, Пирр и Павел были отлучены и преданы анафеме. За это защитники православия, как ослушники воли императора, подверглись суровой каре.  В 853 году св. папа Мартин и Максим были схвачены. Папа после торопливого суда сослан в Херсонес, где в 855 году умер, замученный голодом.  Прп. Максима (которому тогда было более 70 лет) судили в Константинополе как возмутителя церковного и гражданского мира. Суд был пристрастный и неправедный, обвинитель и присутствующие были исполнены ненависти к Максиму. В его адрес звучала клевета и оскорбления, выступали лжесвидетели. В житии сохранился подробный и яркий рассказ об этом судебном процессе, записанный со слов ученика Анастасия Максима, взятого вместе с  ним. В преподобном Максиме светских защитников ереси больше всего раздражала его духовная независимость и отрицание права царя вмешиваться в вопросы веры. «Не дело царей, но дело священников исследовать и определять спасительные догматы кафолической церкви», ( говорил Максим. Обвинителей раздражало и то, что в спокойном сознании своей правоты он, простой монах,  противоборствовал патриархам и множеству других представителей церковной иерархии.  На это преподобный отвечал, что если бы даже ангел с небес проповедовал ересь, он, Максим, все равно стоял бы за истину. С ним долго и настойчиво спорили, и на все обвинения он давал мудрые и спокойные ответы. Когда же еретики увидели, что он остается непреклонным, был вынесен приговор о ссылке (во Фракию). Но и там Максим продолжал писать против монофелитства и волновать умы. В 662 году его снова привезли в Константинополь. Преподобного Максима, тогда уже 82-летнего старика, вновь безуспешно убеждали отказаться от своих убеждений. Затем ему, папе Мартину и патриарху Софронию произнесли анафему, и прп. Максима с двумя учениками было велено подвергнуть жестоким истязаниям. Их били воловьими жилами, прп. Максиму и одному из учеников отрезали язык и правую руку, возили по городу с поруганиями. После этого преподобный был вновь выслан из Константинополя. Его отправили на Кавказ, в место, называемое Алания, где он вскоре умер (662 или 663 г). 

О жизни  прп. Максима сохранилось много сказаний. Это свидетельствует о том, что страдания и подвиг этого непреклонного защитника истины произвели сильное впечатление на современников. На месте кончины преподобного, на Кавказе, о нем  сохранилась благоговейная память. После победы православия на VI Вселенском Соборе был по достоинству оценен и великий мученический подвиг Максима. Его глубоко почитали в Византии не только как непоколебимого ревнителя православия, но и как автора серьезных аскетических трудов.  Житие отмечает, что при всех бурных событиях своей жизни «даже и на малое время не переставал он составлять сочинения». Преподобный Максим был не только богословом, но и мистиком, учителем созерцания, его богословские взгляды  являются плодом духовного опыта.
 

Большинство творений прп. Максима представляет собой богословские отрывки, заметки,  «главы». В ряду его сочинений в первую очередь отмечают размышления по поводу «трудных мест» Священного Писания: «Вопросоответы к Фаласию», комментарии на 59 псалом и молитву Господню. Самым крупным богословским трудом преподобного Максима является собрание очерков о «трудных местах» у свт. Григория Богослова и св. Дионисия Ареопагита. Первым в своем роде объяснением Божественной литургии является его «Тайноводство» или «Мистагория», написанное под влиянием Ареопагитик. Вопросам духовной жизни посвящены 400 глав «О любви», Учение подвижническое, в вопросах и ответах, 243 «иные главы», 200 глав Богословских и домостроительных, Послание к епарху Георгию о гордости и др. Основные христологические взгляды прп. Максима содержатся в «Диспуте с Пирром». Многие письма преподобного также представляют собой догматические послания по поводу ереси монофелитства. Благодаря прп. Максиму все важнейшие идеи его предшественников ( великих каппадокийцев, св. Кирилла Алекандрийского, св. Дионисия Ареопагита и других  заняли свое законное место в православном предании. В этом смысле его справедливо называют истинным отцом византийского богословия. Влияние Максима чувствуется во всех областях позднейшей византийской письменности.

3.1.4. Мученики и исповедники — защитники иконопочитания. 

 Преподобные Феодор и Феофан  Начертанные. 27 декабря, 11 октября.

Феодор и его младший брат Феофан родились в Иерусалиме, в семье пресвитера Тоны (память 22 сентября). Получив хорошее образование, они стали монахами в Лавре прп. Саввы Освященного. Феодор  был рукоположен в священство.

Во время иконоборческих гонений при имп. Льве Армянине (813-820) по благословению Иерусалимского патриарха Феодор и Феофан прибыли  в Константинополь. Они бесстрашно отстаивали иконопочитание перед высшими сановниками и императором, за что были жестоко избиты и отправлены в заточение. Когда Лев Армянин был убит заговорщиками, новый император Михаил освободил исповедников. Михаил, как и Лев, был противником иконопочитания, но никого не преследовал и жил, погруженный в мирскую суету. Феодор и Феофан остались в столице и снова стали проповедовать в защиту святых икон. Вскоре, по велению советника царя, а впоследствии патриарха (932-942) иконоборца Иоанна Грамматика братья были арестованы и высланы из Константинополя. 

При императоре Феофиле (829-842) гонения на почитающих св. иконы возобновились. Феодора и Феофана привезли в Константинополь, жестоко били, требуя отказаться от своих убеждений, и потом опять сослали.  Через два года их опять привезли в столицу, опять истязали, а в завершение мучений вырезали у них на лицах раскаленными иглами оскорбительные стихи. Исповедники снова были сосланы. Феодор умер в заточении около 840 года. А Феофан после смерти императора Феофила вместе с другими исповедниками был освобожден благочестивой императрицей Феодорой и впоследствии стал митрополитом г. Никеи. Таким образом, братья были мучимы и гонимы иконоборцами в общей сложности более 20 лет (817-842).

Феофан оставил после себя много сочинений в защиту православия, в особенности известен, как творец канонов, число которых достигает 148. Лучшие каноны его - канон на неделю православия, каноны апостолам и об усопших. Умер он около 843 г.

Памятниками просветительной деятельности св. Феодора являются оставшиеся после него поучения. Ему же приписывается "Размышление о почитании икон" и книга "О православной вере".

3.1.5. Святые миряне. 

Праведный Филарет Милостивый. Память 1 декабря. Ум.792.
Филарет Милостивый жил в Пафлагонии (Малая Азия)  в 8 веке и принадлежал к числу самых богатых и знатных жителей области. В дом его, как в надежное прибежище, спешили все нищие и убогие. И кто из них чего просил у него: пищи ли, одежды ли, коня, вола, осла или чего-либо другого — то и доставлял ему Филарет с благожелательностью и щедростью. 

Но вот, по попущению Божию, Филарет стал терять свое богатство. Особенно сильно пострадало его имущество от набегов арабов, которые особенно часто опустошали в то время области Малой Азии. От огромных стад у Филарета остались только пара волов, лошадь и корова. Вскоре и их он отдал нуждающимся, вызвав этим возмущенные упреки супруги и детей. Семья Филарета начала голодать. Но Филарет, подобно Иову, претерпевал лишения и укоризны с кротостью и упованием на Бога. А семье он говорил, что у него спрятано сокровище, которого хватит на сто лет безбедной жизни.

И  вера праведника не была посрамлена. Сначала его друг прислал ему достаточное количество пшеницы. Супруга его потребовала разделить ее между всеми членами семьи, чтобы Филарет раздавал не все, а только свою часть. Он и раздал ее в два дня. Тогда оскорбленная жена не захотела даже есть вместе с ним и стала обедать с детьми и внуками отдельно и скрытно. 

В то время благочестивая императрица Ирина (та, при которой был созван VII Вселенский Собор) решила подыскать красивую и добродетельную невесту своему сыну Константину VI (правил 780-797 г.). Послы, отправленные на поиски невесты, посетили и дом Филарета. Старшую внучку святого старца Марию в числе прочих девиц решено было отвезти на смотрины в столицу. Вместе с ней была приглашена в Константинополь вся ее семья – родители, дед и бабушкой, братья и сестры. Мария понравилась императору и была с ним обручена.  И для двух ее сестер нашлись высокопоставленные супруги. Царь щедро одарил семью Филарета. Получив столь великое богатство, родные Филарета вспомнили его слова о сокровище, хранимом для них, и стали просить прощения у праведного старца. А тот снова принялся за дела милосердия. Он попросил у родных купить его часть имения, чтобы иметь деньги для подаяния милостыни. 

Старец знал, что многие для выпрашивания милостыни нарочно одеваются в бедные одежды, а другие, неожиданно разорившись, сохранили приличное одеяние и стыдятся просить. Поэтому своему слуге он приказал сделать три ящика — для золотых, серебряных и медных монет. Подавая милостыню, св. Филарет молился, чтобы  Бог Сам указал ему, кому сколько дать. И часто случалось, что, желая дать бедняку побольше, он вытаскивал несколько медных монет, а для прилично одетого и на вид совсем не бедного человека его рука вынимала довольно крупную сумму золотом. Царь, узнав о нищелюбии Филарета, распорядится регулярно выдавать ему деньги для подаяния.

Св. праведный Филарет был заранее предуведомлен о дне свой кончины. Он  умер в возрасте 90 лет, через 4 года после свадьбы старшей внучки, в 792 г. и погребен в обители Суда Родольфия в Константинополе. Житие сообщает о чудесах  от его св. мощей. 

После смерти праведного Филарета его жена трудилась, восстанавливая в Пафлагонии монастыри и храмы, разрушенные во время иноземных нашествий. 

Св. Андрей Юродивый. Память 2 октября
Св. Андрей, по свидетельству свт. Дмитрия Ростовского, жил в 9-10 веке, при императоре Македонской династии Льве Мудром (прав.886-911). В славянских житиях он назван славянином, в греческом подлиннике — скифом
. Св. Андрей был рабом некоего знатного человека по имени Феогност. Хозяин полюбил его за добрый нрав, сделал своим доверенным слугой и отдал обучаться Священному Писанию. 

В подвиг юродства св. Андрей вступил по призванию свыше, после видения неувядающий венцов, которыми награждаются победившие лукавых духов. «Иди же на подвиг добродетели: будь нагим и юродивым ради Меня, и ты явишься в день Моего царствия причастником многих благ»,— сказал ему Христос. 

С этого времени началось его добровольное мученичество. Св. Андрей стал ходить по улицам города в рубище, как будто разум его помутился. Одни надругались над ним, как над безумным, другие прогоняли его от себя, гнушаясь им, иные же считали его за одержимого бесом, а малолетние отроки глумились и били блаженного. Он же все претерпевал и молился об оскорблявших его.

      Если кто подавал Андрею милостыню, он принимал ее, но отдавал другим нищим. Впрочем, он раздавал так, чтобы никто не знал, что он подает милостыню; сердясь на нищих и как бы желая их побить, он как безумный, бросал им в лицо деньгами, которые держал в руках, а нищие их подбирали.

Днем бродил он по улицам, а ночью пребывал на молитве. Никогда не засыпал он под кровлею, но всегда на холоде и зное, попираемый не только людьми, но и животными. Нищие прогоняли его от своих шалашей, а богачи не пускали на дворы жилищ своих. Когда же ему необходимо было уснуть и несколько успокоить свое измученное тело, он искал мусора, где лежат собаки, и располагался между ними. Но и псы не подпускали к себе раба Божия. Одни, кусая, отгоняли его от себя, другие же убегали от него сами. 

За свое великое терпение и смирение святой получил от Господа дар пророчества и прозорливости, спас многих от душевной погибели. 

Однажды во время суровой зимы замерзающий от холода св. Андрей, подобно св. ап. Павлу, был восхищен в рай и сподобился видеть Господа Иисуса Христа на престоле славы. Видел прп. Андрей и Пресвятую Богородицу, но не в раю а на земле, во Влахернском храме. Она, пришедши помогать людям, явилась на воздухе с пророками, апостолами и чинами ангельскими, молясь о людях и покрывая их честным Своим омофором. Матерь Божию вместе со св. Андреем видел и его ученик Епифаний.

Скончался св. Андрей 66 лет от роду, около 936 года. Его житие было написано пресвитером Софийского Собора Никифором со слов Епифания, ставшего впоследствии архиереем.

3.2. Афон.

Афон – удел Матери Божией. 

Известно, что в древности монашеская жизнь процветала во многих местах Византийской империи: в Сирии и Палестине, на Синае, в Греции и, особенно  в Египте. Со временем почти все обители на православном Востоке были стерты с лица земли. И только гора Афон до сих пор остается непоколебимым хранилищем монашеского опыта, завещанного древними отцами, первоначальными пустынниками, отшельниками, затворниками.

История Афона представлена, в основном, сказаниями и преданиями. Святую гору называют уделом Матери Божией. По жребию Ей выпало идти с апостольской проповедью в  Иверию (Грузию), но Господь судил иначе. И Матерь Божия освятила Своим присутствием святую гору Афон. Благословляя народ, Она пред отбытием Своим сказала: Се место да будет жребием Моим, данным Мне От Сына и Бога Моего. Да почиет благодать Его над местом сим, и на живущих здесь с верою и благоговением и сохраняющих заповеди Сына и Бога Моего. Все нужное для земной жизни они будут иметь в изобилии с малым трудом; и будет уготована, им небесная жизнь, и не оскудеет к ним милость Сына Моего до скончания века. Я буду Заступница этому месту и теплая о нем Ходатаица пред Богом.
Святая гора Афон с первых веков христианства стала местом, куда стремились истинные христиане как для того,  чтобы укрыться от гонителей, так и  для того, чтобы проводить жизнь вдали от мирской суеты, в молитве и богомыслии. 

Есть сведения о существовании монашеской жизни на Афоне уже при равноапостольном императоре Константине и при Феодосии Великом (4 век). Существует предание о посещении Афона дочерью императора Феодосия Великого Плакидией в 382 году. Она пожелала зайти в монастырь Ватопед, ктитором которого был ее отец. Но как только Плакидия попыталась переступить порог обители, раздался грозный голос Богоматери, идущий от Ее иконы: "Остановись, зачем ты пришла сюда? здесь живут избранные Мои, давшие обет иночества, а ты — жена; кто допустил тебя смущать покой их?" Это событие послужило основанием введения строгого запрета на пребывание женщин на Святой горе, который соблюдается с тех лет и до настоящего времени и которому подчиняются не только христиане, но даже турки. 

Из предания видно, что на Афоне уже в то время существовали не только скиты и пустынные келии или пещерные жилища иноков, но даже целые монастыри. В житиях св. Варнавы и Софрония, бывших на Святой горе  в начале 5 века, упоминаются монастыри: Ватопед, Есфигмен (только что основанный греческим царем Феодосием Младшим), Ксиропотам, Ксилургу и другие).
 Но тогдашние монидрионы (небольшие иноческие обители) во время нашествия варваров и разбойников часто разрушались и опустошались.

С 8-9 века пустынники Афона становятся известными миру. В числе первых преподобных Святой горы называют Петра и Афанасия Афонских

Преподобный Петр Афонский. 

О прп. Петре Афонский патерик сообщает следующие сведения. Он был родом из Константинополя, имел чин полководца. В одной из военных кампаний он был взят в плен варварами и отведен в одну из крепостей Аравии. Сидя в темнице, он вспомнил о своем обещании Богу оставить мир. Петр целую седмицу постился и молился  свт. Николаю, прося вызволить его из темницы и обещая сразу же стать иноком. Свт. Николай велел ему просить о своем освобождении Симеона Богоприимца. После длительных молитв к этим угодникам Божиим Петр был чудесным образом выведен из темницы и поспешил в Рим выполнять свое обещание. Свт. Николай явился папе Римскому и повелел ему постричь Петра в иночество. 

После принятия иноческого образа Петр сел на корабль, отправлявшийся на восток. Матерь Божия явилась ему и сказала: «Для свободного служения Богу нет другого более удобного места, как Гора Афонская, которую Я прияла от Сына Моего и Бога в наследие Себе, дабы те, которые хотят удалиться от мирских забот и смущений, приходили туда и служили там Богу безпрепятственно и спокойно. Отныне Гора эта будет называться Моим вертоградом. Много люблю Я место сие, и придет время, когда оно от края и до края, на север и юг, наполнится множеством иноков. И если иноки те от всей души будут работать Богу и верно сохранять заповеди Его, то Я сподоблю их в великий день Сына Моего великих дарований: еще здесь, на земле, будут они получать от Меня великую помощь; Я стану облегчать болезни и труды их и дам им возможность при малых средствах иметь довольство в жизни, даже ослаблю вражескую против них брань и имя их сделаю славным во всей подсолнечной».

 Когда судно проплывало мимо Афона, оно было остановлено невидимой силой, и Петр сошел на берег. Преподобный поселился в уединенной пещере на вершине горы. 53 года подвизался он в одиночестве, ведя жестокую брань с лукавыми духами, терпя многочисленные скорби и лишения. Во все это время пищей служила ему манна; она падала с неба в виде росы, потом сгущалась и делалась подобной меду. А каждые 40 дней к нему являлся Ангел Господень, чтобы причастить его Святых Животворящих тайн. 

Наконец, Бог  восхотел явить миру этого Своего угодника. К пещере отшельника  чудесным образом забрел некий охотник. Он пожелал стать учеником преподобного, но тот отослал его на год домой, велев провести это время в чистоте, молитве и раздаянии милостыни. Когда охотник вновь появился на Святой горе, старец был уже мертв. При его св. мощах совершалось великое множество чудес. Память прп. Петра Афонского 12 июня. В полном Месяцеслове архим. Сергия датой его смерти назван 534 год. Другие авторы считают, что он жил в 9 веке.

Преподобный Афанасий Афонский. Память 5 июля
.Преподобный Афанасий родится в благородной и знатной семье в Трапезунде. В крещении он получил имя Авраамий. Еще в младенчестве мальчик остался круглым сиротой, и до семи лет его воспитывала одна благочестивая монахиня. После смерти духовной матери Авраамия отвезли в Константинополь, где он продолжил свое нравственное и светское образование. Некоторое время он жил в доме своего высокопоставленного родственника уединенно, в строгом посте и молитве. Монашеский постриг с именем Афанасий принял в монастыре Камин (Малая Азия). Через 4 года после поступления в монастырь получил благословение на подвиг отшельничества. 

Вскоре прп. Афанасий удалился из Камина на Афон, избегая почестей, которые стали ему оказывать как преемнику игумена. На Святой горе он поступил послушником в монастырь Зиг, назвавшись потерпевшим кораблекрушение моряком Варнавою. Это было сделано для того, чтобы его не нашли прежние почитатели, среди которых были очень высокопоставленные лица, в том числе и будущий император Никифор Фока (963-969). С этой же целью прп. Афанасий скрывал свою образованность и духовную мудрость. Но Никифор, скорбя об исчезновении  Афанасия, попросил прота (духовного и административного главу Афона) отыскать его среди святогорской братии. Поскольку преподобный скрыл свое имя и ученость, его не смогли найти. Но в праздник Рождества Христова, когда все подвижники Афона собирались в Карее
 на торжественное богослужение, прот узнал прп. Афанасия по внешним приметам. Он велел Афанасию прочесть одно из назидательных чтений, положенных на утрени. Прп. Афанасий под угрозой отлучения уже не смог скрыть свою образованность и прочел «с такою мудростию, так сладко и витиевато», что все слушавшие изумились.  Прот понял, что перед ним тот инок, которого искал воевода Никифор. Афанасий умолял никому не объявлять об этом, и прот, не желая лишаться такого подвижника, разрешил ему тайно подвизаться в отшельнической келии в трех верстах от Кареи. Потом он, избегая множества посетителей, переселился подальше от Кареи, на юго-восточный мыс Афона. 

Через некоторое время Никифор и его брат Лев узнали о пребывании прп. Афанасия на Афоне. Они внесли щедрые пожертвования на строительство монастыря на месте жилища преподобного. Так было положено начало знаменитой Великой Лавры св. Афанасия, занимающей первое место в иерархии афонских монастырей. С великим усердием и духовной мудростию управлял преподобный многочисленной братией. Не раз он удостаивался видеть Саму Пресвятую Богородицу. Из всех Ее посещений расскажем только об одном, может быть, самом известном. В неурожайный и голодный год вся братия, не вынося искушения, покинула монастырь. Прп. Афанасий, оставшись один, тоже решил уйти. По дороге в  Карею он встретил незнакомую женщину. Она  назвалась Пресвятой Богородицей, укорила  Афанасия в неверии и велела возвратиться в обитель. Преподобный, зная о искушениях лукавого духа, не поверил незнакомке. Чтобы убедить инока, Матерь Божия велела ударить жезлом по камню. Афанасий повиновался, и из трещины шумной струей вырвался поток воды. Пресвятая Богородица сказала, что с этой поры Она навсегда останется домостроительницей (экономиссой) Великой Лавры
. 

Прп. Афанасий управлял Великой Лаврой приблизительно до  980 года. Слава о нем разнеслась не только по Афону, но и далеко за его пределами. К нему стекались иноки и миряне из Рима, Греции, Грузии, Армении. Даже игумены и епископы оставляли свои начальственные должности и подчинялись его мудрому руководству. За свои необыкновенные добродетели прп. Афанасий сподобился дара чудотворения.

Необычна кончина святого. Соборный храм обители не мог вместить всех приходящих, поэтому решено было приступить к его расширению. Когда постройка еще не было завершена, прп. Афанасий, предвидя свою кончину, преподал братии последние наставления и с необыкновенно радостным лицом взошел на верх стоящегося храма в сопровождении шести иноков. Как только они поднялись, верх храма обвалился. Все упали вниз и были завалены камнями. Пять человек скончались сразу, а прп. Афанасий и зодчий Даниил остались живы. Около трех часов из-под развалин доносились их благодарственные молитвы Господу. Но когда братия, наконец, откопали их, прп. Афанасий был уже мертв. Так, с венцом преподобническим Афанасий удостоился и венца мученического. 

Мученики Ватопедские, Зографские и др. 

Прежде чем рассказывать о подвиге этих святых, следует сказать несколько слов о тех монастырях, в которых они подвизались. 

Святой монастырь Ватопед находится на холме над самым морем на северо-восточной стороне Афонского полуострова. Он был основан около 972 - 985 гг., вероятно, тремя богатыми и знатными людьми: Афанасием, Николаем и Антонием. Они прибыли сюда жить монашеской жизнью во времена св. Афанасия, основателя Великой Лавры. С ХI в. и до настоящего времени  Ватопед занимает 2-е место среди святогорских монастырей (после Великой Лавры).  В XII и XIII столетиях монахами Ватопеда были самые чтимые сербские святые Савва и его отец Симеон. В XIV в. много пожертвований монастырю сделал сербский государь Стефан Душан. В следующем столетии сербские правители продолжили его благочестивую практику пожертвований монастырю. В XV столетии членом братства Ватопед был св. Максим Грек. В 1749 г.  здесь открылась знаменитая Афонская академия, которая давала образование в трудные для Греции времена.

В разные времена в число его владений вошел ряд других монастырей: Халкей, Вериот, Иеропатор, Калец, св. Димитрия, Ксистр, Триполит и Трохал. 

Среди сокровищ Ватопеда наиболее известен пояс Пресвятой Богородицы. Монастырь хранит много одеяний и священных сосудов, необыкновенных по красоте и изяществу отделки, а также множество чудотворных икон Пресвятой Богородицы, таких как: Всецарица, Елеоточивая, Ктиторская и Закланная. Библиотека содержит приблизительно 2000 рукописей, 25 свитков, значительное количество документов и печатных книг - более 35 000.

В настоящее время братство состоит из 50 монахов, многие из которых родом с Кипра.

Монастырь Зограф, как гласит предание, был основан в X в. тремя братьями-монахами родом из Охриды: Моисеем, Аароном и Иоанном. Между ними возникло несогласие по поводу того, какому святому или празднику посвятить обитель. Прп. Моисей предлагал построить ее во имя Пресвятой Богородицы, прп. Аарон - свт. Николая, а прп. Иоанн - вмч. Георгия. После долгих споров они заперли в храме иконную доску, покрытую левкасом, и встали на молитву. Утром, открыв храм, они с удивлением увидели, что на доске изобразилась икона вмч. Георгия, в честь которого и был освящен монастырь.

История почти ничего не говорит о судьбе монастыря вплоть до XIII в. Причиной тому - пожары, уничтожившие монастырские архивы. К этому времени обитель уже почти полностью населена болгарскими монахами. Обитель неоднократно разрушалась пиратами, но всегда быстро восстанавливалась, благодаря щедрой помощи византийских императоров.

До середины XIX в. наряду с болгарами в монастыре жили сербы и немало греков. В эту эпоху службы велись по-гречески и по-славянски. Но постепенно обитель стала почти исключительно болгарской. Знаменательно, что в годы разрыва общения Болгарской Церкви с Константинопольской братия монастыря осталась под омофором Константинопольского патриарха.

Главные святыни монастыря - нерукотворный образ вмч. Георгия, а также икона Пресвятой Богородицы, именуемая Акафистной.

Библиотека содержит 126 греческих и 388 славянских рукописей и приблизительно 10000 печатных книг. Сейчас Зографский монастырь занимает 9-е место в иерархии святогорских обителей. В нем живет 10 монахов-болгар. 

Подробное сказание о мучениках ватопедских и зографских находится в зографской рукописи — «Повести о нашествии папистов на Святую Гору»
 и ряде других документов. Событие это датируют 1276 (или 1280) годом. Оно относится к периоду правления императора Михаила Палеолога (прав.1259 -1282) — способного полководца, выдающегося государственного деятеля и необыкновенно талантливого, изворотливого и коварного дипломата. В 1261 году он, будучи Никейским императором, отнял у латинян Константинополь и восстановил Византийскую империю. Угроза нового крестового похода и другие политические проблемы заставили его пойти на союз с Римом. В 1274 году в Лионе греческая делегация подписала унию, в которой признавалось главенство папы, филиокве, догматическая верность училища о чистилище. Греки обязались убрать из Евхаристии анафору и совершать литургию с опресноками. 
. Но практически вся империя, и Церковь, и народ, унию отвергли  В числе противников унии были и афонские монахи. 

В «Повести» говорится о разорении Афона латинянами, направлявшимися к Константинополю. Сначала католики предлагали монахам присоединиться к ним. В нескольких монастырях, например, в Лавре св. Афанасия и в Ксиропотаме, монахи согласились войти в ними в общение. Обители эти избежали разорения, но были наказаны Богом
. А в других монастырях – Иверском, Ватопедском и Зографском, иноки засвидетельствовали свою верность Православию мученичеством.  

Так, монахи Иверской лавры
 предали латинян проклятию. За это старейшие из них были посажены на монастырский корабль и потоплены вместе с ним. А с молодых монахов совлекли их иноческое облачение и продали в рабство иудеям. Память иверских мучеников совершается 13 мая. 

В Ватопедской обители католики нашли только больных и престарелых. Остальные скрылись, «чтобы сохранить веру и не оскверниться с богомерзкими». Латиняне убили оставшихся в монастыре иноков, затем нашли в окрестностях монастыря настоятеля и остальных и стали их уговаривать присоединиться к Римской церкви. Монахи отказались и были повешены на том тесте, где их нашли. И поныне оно называется Фурковуни, что значит «Виселичная гора».

Иноки монастыря Зограф узнали о приближении врагов от Самой Матери Божией, Которая явилась некоему старцу, жившему недалеко от обители. Игумен Зографа Фома предложил тем, кто чувствует себя готовым к мученичеству, остаться с ним в обители, а остальных благословил уйти, «чтобы не впасть в грех хулы через отречение от своей веры». Часть братии скрылась в дебрях  и ущельях, а игумен и оставшиеся закрылись в башне. (Их было 26 человек: 22 монаха и 4 мирянина.) Автор «Повести» подчеркивает, что сделали они это «не из боязни, но чтобы воспользоваться временем для обличения беззаконной ереси». 

Когда подошли латиняне, игумен Фома стал убеждать их в правоте Православия, напоминал слова Спасителя об исхождении Святого Духа от Отца (Ин.15,26) и соборное решение о проклятии тех, кто дерзнет изменить Символ веры. «Но для беззаконных католиков,— повествует рукопись,— эти слова блаженных мужей были так же неприятны, как для волков камни из пращи». Латиняне подожгли башню. Все исповедники погибли в пламени, кроме одного, екклезиарха Парфения. Он был снесен пламенем на землю и прожил еще 30 дней, успев рассказать о происшедшем  оставшимся в живых зографским инокам. Это случилось  10 октября. В 1873 году на месте башни, в которой погибли мученики,  был воздвигнут памятник  кенотаф (символическая гробница).

После этого латиняне рассеялись по всему Афону, разоряя и грабя все на своем пути. Вторгшись в Карею
, они сожгли и разрушили Протат
, "не оставив никого в живых". Преподобного Прота, обличавшего латиномудрствующих в ереси, католики после многих истязании повесили перед Протатом на месте Халкос, а иноков, скрывающихся вокруг Карей в келиях, сразили мечами. 

Память карейских мучеников 5 декабря. 

ИСИХАЗМ (от греч. hesychia – покой, - безмолвие, отрешенность) - целокупное учение-действие, направленное на стяжание Святого Духа и обожение души и тела. Первоначально исихастами назывались отшельники, ведущие созерцательный (а не общежительный) образ  жизни. Вся жизнь исихастов была посвящена Иисусовой молитве. Истоки этого учения и аскетической практики находят в раннем средневековье, в монашеских обителях Египта и Сирии.  

Идея постоянной «умной» молитвы восходит к ученому египетскому монаху Евагрию Понтийскому (4 век)
, прп. Иоанну Лествичниику (7 век), прп. Симеону Новому Богослову (948-1022) . В 13 веке эта традиция была связана с именем прп. Никифора Исихаста, обратившегося в православие итальянца, ставшего афонским монахом.  Высочайшей целью исихазма является преображение и обожение всего человека по образу воскресшего Иисуса Христа. 

Выразителем этого пути и опытным его насадителем-учителем был преподобный Григорий Синаит(1260-1346). Его часто называют одним из основоположников исихазма. С  именем прп. Григория связано возрождение этой духовной практики  на Афоне.

 Преподобный Григорий родился в Азии, недалеко от  Смирны в богатой и благочестивой семье. В молодости был захвачен в плен турками. Будучи выкуплен, принял монашество и некоторое время подвизался в монастыре Св. Екатерины на Синае. Отсюда его наименование Синаит. Покинув Синай вследствие зависти братии, преподобный стал подвизаться на о. Крит. Там он встретил отшельника старца Арсения, научившего его умной молитве. После этого св. Григорий поселился на святой горе Афон, где проводил время в высоких духовных подвигах. Вокруг него собрались ученики, которых он обучил умному деланию.

В своих наставлениях прп. Григорий  раскрыл одну из важнейших форм подвижничества - непрерывное очищение души в совершенном безмолвии помыслов, непрестанном богомыслии, в глубокой умной молитве. "Умное делание" преподобный Григорий неразрывно соединяет с деятельной любовью к Богу и человеку. Свое учение он обращал, по преимуществу, к опытным подвижникам (особенно когда касается высшего созерцания), но оно с пользой может быть принято всеми ищущими спасения. «"Умное делание" самим названием показывает, что речь идет не столько о внешнем аскетизме, деятельном подвижничестве, сколько о внутреннем устроении православного христианина - непрерывном очищении души в совершенном молчании, в безмолвии и помыслов, и чувств, в преисполнении всего внутреннего человека богомыслием. Объединяющей безмолвие и богомыслие духовной силой служит постоянное упражнение в умной молитве - молитве, не замечаемой неопытным глазом, невидимой или непонятной для "внешнего" человека.»
 

Прожив некоторое время на Афоне, прп. Григорий удалился от тревог времени в пустыню Парорию во Фракии, граничившей с Болгарией. Туда  к нему стекалось множество болгарских иноков. 

 Прп. Григорий составил общее учение об исихазме. Главный труд его — это 150 глав, составляющих трактат об умной молитве. В приписке к рукописному кодексу его сочинений сказано: “быв первый учитель болгарам и сербам умного делания по преданию и художеству древних отцов”.

Учение прп. Григория о начале строгой аскетической жизни было распространено не только между греками, болгарами и сербами, но и дальше, если не им самим непосредственно, то, по крайней мере, его бесчисленными учениками, многие из которых сыграли выдающуюся роль в церковной истории Юго-Восточной Европы  и России.
 

Прямым последователем прп. Григория Синаита был свт. Григорий Палама, давший богословское обоснование опыта исихастов. 

Святитель Григорий Палама (1296-1359).  Память 14 ноября.
Свт. Григорий происходил из знатной и благочестивой малоазиатской семьи, которая переехала в Константинополь из-за турецких вторжений. На происхождение из аристократических кругов указывает наличие фамилии, иметь которую могли только высшие слои общества (у простолюдинов были имена и прозвища).  Отец Григория был сенатором и членом государственного совета, перед смертью принял монашеский постриг. До 20 лет Григорий обучался светским наукам и рос при дворе императора Андроника II — глубоко религиозного человека,  покровителя писателей и ученых.

 В 20 лет, несмотря на уговоры императора,  Григорий стал монахом. Он подвизался на Афоне, который в то время уже был известным центром православного монашества. Афон славился и обилием библиотек, так что у Григория была возможность не только получить духовные наставления, но и  приобрести глубокие богословские знания.  Будущий святитель подвизался сначала в лавре св. Афанасия, потом в скиту Глоссия, где провел десять лет в непрерывной молитве, слезах, посте и бдении. 

Нашествие турок заставило его покинуть Афон. В Солуни он был рукоположен во иереи. Здесь он снова ведет отшельническую жизнь с двенадцатью братьями, с которыми он общался один раз в неделю.

Григорий Палама, Солунский (1290-1360), архиепископ, святитель, один из основоположников исихазма, оказавшего большое влияние на идеологию Святой Руси. Еще в юности обучился “умному деланию “Тогда ему было еще немного более 30-ти лет от роду, совершенное здоровье и телесные силы не изменяли ему. А чтобы плоть во всех отношениях подчинить духу, он продолжал жизнь чрезвычайно строгую и для плотского мудрствования и воли изнурительную, что имело благотворными следствиями назидание для братии и высокий образец совершенства иноческого”. И действительно, Григорий должен был производить большое обаяние на своих собратий, судя по тому, в каком иногда состоянии он находился, по словам его жития. “Случалось так, что иногда он весь как бы погружался в глубокое безмолвие и тишину: тогда слезы рекою текли из молитвенных его очей. Когда же открывал он уста свои для беседы, слышавшие дивные его речи трогались сердечно, увлекались и плакали. В часы же, следовавшие за его затвором, а особенно после литургии, лицо его было славно — на нем играл дивный свет Божественный. Живя здесь, Григорий подружился с одним простым старцем, безмолвником Иовом, который, слушая однажды Григория, выражавшего мысль, что не только подвижники, но и все христиане должны молиться непрестанно по заповеди апостольской, не соглашался с ним и возражал, что непрестанная молитва есть долг только монахов, а не мирян. Григорий, не любивший многословия, не сказал ему на это ничего. Но едва только возвратился Иов в свою келью и стал на молитву, как ему было открыто ангелом, что молиться обязан всякий христианин и что Григорий говорил правду”.

В своей жизни Григорий Палама претерпел много тяжелых испытаний. В последние три года жизни св. Григорий сотворил немало чудес, и 13 ноября ему явился Иоанн Златоуст и призвал его, как друга, успокоиться с собою в райских обителях. На следующий день свт. Григорий преставился. “В горняя, в горняя к Свету”, — его последние слова.

Память свт. Григорию отмечается 14/27 ноября.

Исихазм на Афоне. 

ИСИХАЗМ (от греч. hesychia – покой, - безмолвие, отрешенность) - целокупное учение-действие, направленное на стяжание Святого Духа и обожение души и тела. Первоначально исихастами назывались отшельники, ведущие созерцательный (а не общежительный) образ  жизни. Вся жизнь исихастов была посвящена Иисусовой молитве. Истоки этого учения и аскетической практики находят в раннем средневековье, в монашеских обителях Египта и Сирии.  

Идея постоянной «умной» молитвы восходит к ученому египетскому монаху Евагрию Понтийскому (4 век)
, прп. Иоанну Лествичниику (7 век), прп. Симеону Новому Богослову (948-1022) . В 13 веке эта традиция была связана с именем прп. Никифора Исихаста, обратившегося в православие итальянца, ставшего афонским монахом.  Высочайшей целью исихазма является преображение и обожение всего человека по образу воскресшего Иисуса Христа. 

Выразителем этого пути и опытным его насадителем-учителем был преподобный Григорий Синаит. Его  называют одним из основоположников исихазма. С  именем прп. Григория связано возрождение этой духовной практики  на Афоне.

Преподобный Григорий Синаит.  (1260-1346). Память 6 апреля.

Преподобный Григорий родился в Азии, недалеко от  Смирны в богатой и благочестивой семье. В молодости был захвачен в плен турками. Будучи выкуплен, принял монашество и некоторое время подвизался в монастыре Св. Екатерины на Синае. Отсюда его наименование Синаит. Покинув Синай вследствие зависти братии, преподобный стал подвизаться на о. Крит. Там он встретил отшельника старца Арсения, научившего его умной молитве. После этого св. Григорий поселился на святой горе Афон, где проводил время в высоких духовных подвигах. Вокруг него собрались ученики, которых он обучил умному деланию.

В своих наставлениях прп. Григорий  раскрыл одну из важнейших форм подвижничества - непрерывное очищение души в совершенном безмолвии помыслов, непрестанном богомыслии, в глубокой умной молитве. "Умное делание" преподобный Григорий неразрывно соединяет с деятельной любовью к Богу и человеку. Свое учение он обращал, по преимуществу, к опытным подвижникам (особенно когда касается высшего созерцания), но оно с пользой может быть принято всеми ищущими спасения. «"Умное делание" самим названием показывает, что речь идет не столько о внешнем аскетизме, деятельном подвижничестве, сколько о внутреннем устроении православного христианина - непрерывном очищении души в совершенном молчании, в безмолвии и помыслов, и чувств, в преисполнении всего внутреннего человека богомыслием. Объединяющей безмолвие и богомыслие духовной силой служит постоянное упражнение в умной молитве - молитве, не замечаемой неопытным глазом, невидимой или непонятной для "внешнего" человека.»
 

Прожив некоторое время на Афоне, прп. Григорий удалился от тревог времени в пустыню Парорию во Фракии, граничившей с Болгарией. Туда  к нему стекалось множество болгарских иноков. В приписке к рукописному кодексу его сочинений сказано: “быв первый учитель болгарам и сербам умного делания по преданию и художеству древних отцов”.  В этом месте он и окончил свое земное странствование.

 Прп. Григорий составил общее учение об исихазме. Главный труд его — это 150 глав, составляющих трактат об умной молитве. 

Учение прп. Григория о начале строгой аскетической жизни было распространено не только между греками, болгарами и сербами, но и дальше, если не им самим непосредственно, то, по крайней мере, его бесчисленными учениками, многие из которых сыграли выдающуюся роль в церковной истории Юго-Восточной Европы  и России.
 

Прямым последователем прп. Григория Синаита был свт. Григорий Палама, давший богословское обоснование исихазма. 

Святитель Григорий Палама.  (1296-1359).

Свт. Григорий происходил из знатной и благочестивой малоазиатской семьи, которая переехала в Константинополь из-за турецких вторжений. На происхождение из аристократических кругов указывает наличие фамилии, иметь которую могли только высшие слои общества (у простолюдинов были имена и прозвища).  Отец Григория был сенатором и членом государственного совета, перед смертью принял монашеский постриг. До 20 лет Григорий обучался светским наукам и рос при дворе императора Андроника II — глубоко религиозного человека,  покровителя писателей и ученых.

 В 20 лет, несмотря на уговоры императора,  Григорий стал монахом. Он подвизался на Афоне, который в то время уже был известным центром православного монашества. Афон славился и обилием библиотек, так что у Григория была возможность не только получить духовные наставления, но и  приобрести глубокие богословские знания.  Будущий святитель подвизался сначала в монастыре Ватопед, потом в лавре св. Афанасия и  в скиту Глоссия, где провел десять лет в непрерывной молитве,  посте и бдении. 

Нашествие турок заставило его покинуть Афон. В Солуни, в возрасте 30 лет  он был рукоположен в иереи. Здесь он жил в отшельнической общине, с членами которой  он общался один раз в неделю. Вот как описывает духовную жизнь Григория в это время его житие. “Случалось так, что иногда он весь как бы погружался в глубокое безмолвие и тишину: тогда слезы рекою текли из молитвенных его очей. Когда же открывал он уста свои для беседы, слышавшие дивные его речи трогались сердечно, увлекались и плакали. В часы же, следовавшие за его затвором, а особенно после литургии, лицо его было славно — на нем играл дивный свет Божественный."

Из-за албанских вторжений св. Григорий снова вернулся на Афон. Он поселился в скиту св. Саввы близ Великой лавры и вел отшельническую жизнь, появляясь в Лавре один раз в неделю для участия в таинствах. 

В этот период у св. Григория было несколько  видений, о который повествует Афонский патерик (14 ноября). Григорий просил Пресвятую Богородицу избавить его от забот о житейских потребностях, дабы он все свое время без развлечения мог посвящать безмолвию. Матерь Божия  удостоила его Своего посещения и обещала взять на Себя  попечение  о нем. В тех пор Григорий постоянно видел дивные примеры особого божественного попечения о себе. А в третий год своего пребывания в безмолвии ему представилось, что он держит в руках наполненный до краев сосуд чистого молока. Затем молоко, переливаясь через край, приняло вид ароматного вина, которое омочило руки Григория и его одежду. Подвижник увидел светлого юношу, который сказал ему: «Почему бы тебе не  передать и другим этого чудного пития, так утрачиваемого тобою без всякого внимания?… ты.. обязан исполнять долг свой и не пренебрегать даром Божиим, к котором Владыка потребует от тебя отчета». Впоследствии Григорий объяснил так  себе это видение. Молоко – это дар слова обыкновенного, для сердец простых, требующих наставления нравственного. А претворение молока в вино одначало, что вскоре Господь потребует от него слова высшего, «догматического и небесного». 


Вскоре после этого, 1335-1336 годах, он несколько месяцев пробыл игуменом Эсфигменского монастыря. Братия не выдержала его суровой дисциплины и начала роптать, после чего Григорий сложил с себя игуменские обязанности и вернулся к уединенной созерцательной жизни в скиту св. Саввы. Ученик Григория Акиндин прислал ему несколько трактатов Варлаама.

С этого момента началась история так называемых споров о Фаворском свете. Содержание этих споров и учение свт. Григория Паламы о различении в Боге сущности и энергии было изложено в курсах патрологии и догматического богословия. Мы скажем о них  только совсем немного. В этих спорах св. Григорий защищал не просто один из способов молитвы. Это защита целого мировоззрения, утверждение возможности богопознания, возможности еще в этой жизни видеть нерукотворный свет Преображения. Фактически он защищал христологию на уровне веры. Реальное общение и соединение человека с Богом возможно вследствие ипостасного соединения во Христе Божественной и человеческой природы. Причастие Богу, обожение, происходит через причастие Божественным энергиям, которые нам сообщаются в таинствах Крещения и Евхаристии. 

Именно в мистическом союзе с Богом, ведущим к обожению, и заключается, по свт. Григорию, смысл спасения. 
 В период споров о Фаворском свете св. Григорий написал три триады « В защиту священнобезмолвствующих» и «Святогорский томос», в 1340-1341 гг. подписанный собором афонских игуменов и монахов на нескольких языках.    

В июне 1341 года в Святой Софии состоялся собор, который осудил Варлаама, признал « Святогорский томос» официальным учением Церкви и подтвердив учение свт. Григория Паламы о возможности непосредственного познания Бога. В то же время против св. Григория выступил его бывший ученик Акиндин. Вскоре в Византии произошел переворот, в результате которого был свергнут благоволивший к св. Григорию премьер-министр
 Иоанн Кантакузин и началась шестилетняя гражданская война. К власти пришли сторонники патриарха Иоанна Калеки. Григорий Палама осудил переворот и отказался поддерживать политику патриарха. Вскоре Григорий  был арестован, обвинен в ереси и на соборе 1344 года отлучен от Церкви. В 1347 году патриарх Иоанн Калека был низложен, Иоанн Кантакузен коронован как второй император, а св. Григорий оправдан и возведен в сан архиепископа Фессалоникийского.  На соборе 1351 года учение Григория Паламы было объявлено учением Церкви. Он был включен в синодик Православия. 

В Солуни Григорий Палама пользовался авторитетом и любовью граждан. Он приложил много усилий для примирения городских фракций и установлению в городе мира. Житие св. Григория повествует о чудесных исцелениях, совершенных Богом через него.

Через некоторое время по пути в Константинополь Григорий Палама попал в плен к туркам. В течение года  «продаваемый из города в город» Григорий беседовал с мусульманами о вере, а пленных христиан призывал к безропотному несению своего  страдальческого креста. Затем он был выкуплен болгарами и вернулся на кафедру. 

Свт. Григорий Палама скончался в Солуни в ноябре 1359 года. «В горняя, в горняя к Свету”, были его последние слова.  В житии сказано, что когда он отошел ко Господу, лицо его просветилось, а комната, где он лежал, озарилась светом, чему свидетель весь город, стекавшийся к святительским мощам. 

Свт. Григорий был канонизирован через 9 лет после кончины. После св. Димитрия Солунского он — самый почитаемый в Фессалониках святой. Память св. Григория 14 ноября и во второе воскресенье Великого поста. 

Предание доносит до нас страшную и поучительную историю, случившуюся в этот день много веков назад. Патриарх Иерусалимский Нектарий (поставлен в 1660 году) рассказывал, что во второе воскресенье великого поста — день память св. Григория Паламы на острове Сантурине веселились франки. Они взяли с собой сыновей и поплыли в море при совершенно тихой и ясной погоде. Разгулявшись и потеряв всякое благоразумие, они и их дети стали кричать: «Анафема Паламе! Анафема Паламе! Если свят Палама,— пусть утопит нас!». Случилось так, как они просили. «Пучина зевнула», несчастные вместе с лодками погрузились в море и утонули. Это чудо подтверждал и иерусалимский патриарх Досифей.

Еще одним известнейшим афонским святым является прп. Нил Мироточивый. 

Преподобный Нил Мироточивый. 16-17 (?) век. 12 ноября.
 «Святый Нил,— повествует Афонский патерик,— воссияв в поздние времена, подвигами своими превзошел многих даже древних подвижников». Родится преподобный в Греции. Благочестивые родители святого, жившие в селении святого Петра, были оставили этот мир, когда Нил был еще в очень юных летах. Всю заботу о воспитании отрока взял на себя его дядя иеромонах Макарий. Достигнув совершеннолетия, Нил принял монашеское пострижение и был рукоположен во иеродиакона, а позже и в иеромонаха. 

Стремясь к большим подвигам, Макарий и Нил  удалились на Святую Афонскую Гору и поселились в пустынном, чрезвычайно диком месте — безводном, удобном для безмолвия, называемом Святые Камни. Много трудов стоило им устроить здесь небольшой храм и келии. Вскоре Макарий мирно предал душу Богу,  а Нил, оставшись один, избрал себе другое, еще более уединенное место. Это была пещера в отвесной скале над морем, недоступная ни для людей, ни для зверей. Добраться в нее можно было только по веревке. О подвигах прп. Нила нам ничего не известно. Их видела, по словам жития,  только пещера, «вместившая сего мужественнейшего подвижника». Бог прославил Своего угодника только после его блаженной кончины. Тело его стало источать благовонное миро, которое, по свидетельству предания, стекало по скале высотой около 60 сажен до самого моря. Его было так много, что люди черпали драгоценное миро ковшами, а струйка, истекающая от мощей, промыла в камне ложбинку. Множество людей приплывало на лодках за драгоценным миром, отчего и место это названо Карабостасион (кораблестояние). Рассказывают, что ученик святого, знавший глубокое смирение своего старца и измученный многолюдством, взмолился ему, сетуя,  что преподобный вопреки своему слову – не искать славы от людей,— весь мир скоро наполнит молвой о себе, а множество мирян, приходящих за  миром, нарушают покой Святой Горы. Преподобный, видимо, внял этой молитве, потому что миро с тех пор исчезло. Но исцеления через молитвенное призывание прп. Нила продолжались. Пещера прп. Нила, как и многие другие святыни Афона, сохранилась до сего дня. 

С 1813 по 1819 год прп. Нил являлся святогорскому монаху Феофану. Пророчества, произнесенные преподобным, составили книгу "Посмертные вещания преподобного Нила Мироточивого". В православных кругах отношение к этому неоднозначное, некоторые авторы выражают сомнения в достоверности этих сведений.

Преподобномученики  времен турецкого владычества. 

Историю Афона иногда разделяют на два периода: преподобнический и мученический. Последний начался  со времени турецкого завоевания, с падения Константинополя в 1453 году и образования Османской империи. Эти два периода отражены в списке преподобных Святой горы. До 16 века в нем указаны в основном имена преподобных. Из мучеников — только пострадавшие от латинян (преподобномученики Ватопедские, Иверские, Зографские, Карейские). В более позднее время преподобных становится значительно меньше, а мучеников больше. Так, в среди 11 святых 18 века два преподобных и 9 мучеников, все 12 святых 19 века — тоже мученики. 

О пострадавших от латинян мы уже рассказывали. Теперь скажем несколько слов о мучениках от турецких властей. Читая их жития, прежде всего, обращаешь внимание на добровольное искание ими мученической смерти. Но делали это преподобные не самовольно, а по благословению опытных старцев.  И в течение всего времени их подвига, до самой мученической кончины, на Святой горе возносились за них молитвы, дабы Господь укрепил их. Во многих случаях мученической смертью преподобные стремились смыть грех отречения от Христа. 

В качестве примера рассмотрим житие прмч. Илариона Нового (†1804, память 20 сентября). Он был родом с Крита, из благочестивой христианской семьи, в крещении назван Иоанном.  Поступив в услужение одному купцу, юноша был несправедливо обвинен в растрате и должен был заплатить большую сумму денег. Родственники отказались ему помочь, и тогда он обратился к матери султана. Ему обещали помощь при условии приятия ислама. Иоанн согласился. Один из высокопоставленных вельможей усыновил его и включил в число придворных служителей. Через несколько дней юноша пришел в себя, раскаялся в своем поступке и бежал. Свой грех он хотел смыть кровью, прияв смерть за исповедание христианства. Но духовник не благословил юношу тот час идти на этот страшный подвиг и велел отправиться на Святую Гору Афон приготовить себя к мученичеству. 

Иоанн был принят в скит Святой Анны  и пострижен в монашество с именем Иларион. Он подвизался по всем строгим монашеским правилам. Но желание пострадать за Христа не покидало его. Иларион стал просить своего старца Виссариона благословить его на этот подвиг. Старец, видя молодость Илариона (ему было 16 лет), долго отклонял его просьбу. Наконец, по совету других старцев, а также бывшего в то время на Афоне Вселенского патриарха Григория, он благословил юношу на подвиг мученичества. 

Виссарион и Иларион вместе они отправились в Константинополь. Ночь с субботы на воскресенье они провели в бдении и молитве. В скиту св. Анны и в эту ночь, и всю последующую седмицу  возносились молитвы за Илариона. В воскресенье Иларион причастился Святых Тайн и пошел во дворец, в котором он отрекся от Христа. Юноша встретился с усыновившим его вельможей и стал убеждать его в правоте христианства. Илариона стали склонять к отречению от христианства, сначала ласками, затем пытками. Он был осужден на казнь, и последними его словами было исповедание христианской веры, которое велел ему читать старец Виссарион. Тело мученика было с честью погребено на о. Проте, рядом с тело мученика Дмитрия Хиосского, тремя годами раньше пострадавшего ха Христа. Святые мощи прп. Илариона Бог  тотчас прославил чудесами по слову Писания: «Прославляющего Меня прославлю» (1 Царств, 2:30).

Преподобный Никодим Святогорец.  Добротолюбие.

Преподобный Никодим Святогорец (1748-1809) является самой крупной фигурой в истории духовного просвещения Греции в послевизантийскую эпоху. Православные греки почитают его как своего великого духовного просветителя и учителя.

Прп. Никодим, в крещении Николай, родился на греческом острове Наксос. Получил образование в школе на родном острове, где тогда преподавал известный своими добродетелями и мудростью архимандрит Хрисанф Эксохорит, брат великого святого равноапостольного и мученика Косьмы Этолийского
. После завершения учебы в Смирне в 1770 г. преподобный вернулся на родину, где получил работу секретаря митрополии.

В зти годы он познакомился и на всю жизнь подружился с Коринфским епископом св. Макарием Нотарасом (ум.1795). По совету и при содействии Макария Никодим предпринял все свои важнейшие труды по изданию святоотеческих творений.

Знакомство с одним исихастом, старцем Сильвестром, зажгло в душе Никодима любовь к монашеской жизни. В 1775 г. он отправился на Афон и там, в монастыре Дионисиат, принял постриг с именем Никодим. Вначале инок Никодим нес послушание чтеца и письмоводителя. 

Через два года его посетил еп. Макарий Коринфский. Он поручил молодому иноку подготовить к изданию рукопись "Добротолюбие", найденной им в 1777 году в Ватопедском монастыре, а также  книги "Евергетинос" (или «Отечник») и "О постоянном причащении Божественных Таинств".  Работа над этой книгой явилась началом многолетних литературных трудов Никодима Святогорца. 

Вскоре молодой инок перешел в Пантократорский скит, в послушание к старцу Арсению Пелопонессу, под руководством которого ревностно изучал Священное Писание и творения святых отцов. В 1783 году преподобный Никодим принял схиму и шесть лет пребывал в совершенном безмолвии. Когда на Афон вновь прибыл митрополит Коринфский Макарий, он возложил на преподобного Никодима новое послушание - редактирование творений преподобного Симеона Нового Богослова. Преподобный Никодим оставил подвиг молчальничества и опять занялся литературной работой. С того времени до самой своей кончины он продолжал ревностно трудиться на этом поприще. 

Незадолго до своей кончины преподобный Никодим, утомленный книжными трудами и аскетическими подвигами, перешел на жительство к иеромонахам иконописцам Стефану и Неофиту Скуртеям (Куцовлахам). Он упросил их заняться изданием своих трудов, чего не мог уже сделать сам из-за болезненного состояния. Здесь, у Скуртеев, 1 июля 1809 года преподобный Никодим мирно отошел ко Господу. 

По свидетельству современников, преподобный Никодим был прост, незлобив, нестяжателен и отличался глубокой сосредоточенностью. Он обладал замечательной памятью: Священное Писание знал наизусть, помня даже главы, стихи и страницы, мог на память цитировать очень многое из творений святых отцов. 

Литературные труды старца Никодима разнообразны. Великим памятником Никодиму и Макарию навсегда останутся подготовленные и изданные ими "Евергетинос"  и "Добротолюбие". 

Из аскетических наставлений прп. Никодима особенно известна книга "Невидимая брань", переведенная на русский язык  богословом-аскетом свт. Феофаном Затворником.  Замечателен труд "Учение об исповеди" (Венеция, 1804, 1818), заканчивающийся проникновенным "Словом о покаянии". Интересна книга преподобного "Благонравие христиан", изданная в Венеции в 1803 году.

 Велики заслуги святого и в области издания Богослужебных книг. В 1796 году он опубликовал извлеченные из афонских рукописных собраний 62 канона Пресвятой Богородице под названием "Венец Приснодевы" (Венеция, 1796, 1846).

 Преподобный Никодим подготовил издание новой редакции "Пидалиона" - греческой "Кормчей книги", содержащей правила святых апостолов, святых Вселенских и Поместных Соборов и святых отцов. Это издание с толкованиями Никодима по сей день является главным каноническим источником всех православных греков.

Большое внимание преподобный уделял агиографии, о чем свидетельствуют такие его труды, как "Новый избор житий святых" (Венеция, 1803) и изданная уже после его кончины книга "Новый Синаксарь" в 3-х томах (Венеция, 1819). 

Им осуществлен перевод с древнегреческого на новогреческий язык "Толкования Посланий святого апостола Павла" Архиепископа Болгарского Феофилакта. Сам святой Никодим написал толкование семи Соборных Посланий (издано также в Венеции в 1806 и 1819 гг.). 

Преподобный Никодим известен и как творец и толкователь священных песнопений. Им составлены (принятые в Русской Церкви) канон в честь иконы Божией Матери "Скоропослушницы", а также "Служба Преподобным и Богоносным отцем, во Афоне постнически просиявшим" ("Православный церковный календарь на 1976 г.", с. 61), "Еортодромион или изъяснение песенных канонов, которые поются накануне Господских и Богородичных праздников" (Венеция, 1836), "Новая Лествица, или толкование 75-ти степенных песней Октоиха" (Константинополь, 1844).

Никодим подготовил к печати и остававшиеся тогда еще не опубликованными сочинения преп. Симеона Нового Богослова и свт. Григория Паламы, но отправленные им в типографию рукописи с творениями святителя были утеряны.

Общее количество изданных и неизданных трудов преподобного достигает 112 томов. 

В лике святых  преподобный Никодим Святогорец был прославлен в 1955 г.

Говоря об афонских святых, нельзя обойти вниманием и замечательного  подвижника 20 века прп. Силуана Афонского. 

Преподобный Силуан Афонский. Память 11 сентября. 

Семен Иванович Антонов - будущий Старец Силуан, родился в 1866 г. в Тамбовской губернии в селе Шовском в благочестивой крестьянской семье. 

О родителях своих он всегда говорил с особым благоговением, а об отце часто любил повторять: «Хотел бы я иметь такого старца, он никогда не раздражался, всегда был кроткий и ровный. Когда случится в доме беда, он остается покоен». Иван Петрович принимал в доме странников, и вот однажды, не ведая того, пригласил к столу книгоношу, вложившего в сердце сына своими дерзкими словами сомнение в вере. На собственном опыте будущий великий старец пережил болезнь, характерную на исходе столетия. 

 Богу угодно было попустить Семену и еще одно искушение: изведать те общие грехи человеческие, которые в XX в. фактически считаются нормой: блуд, пьянство, кровавые драки. Тем не менее, и само падение послужило к проявлению особой милости Матери Божией: в тонком сне он увидел, что змея через рот соскользнула внутрь его. Семен ощутил сильное омерзение и проснулся, и в это время услышал слова: "Ты проглотил змею во сне, и тебе противно, так Мне нехорошо смотреть, что ты делаешь". По несомненному убеждению старца - то был голос Самой Матери Божией. Чувство глубокого стыда и покаяния охватило душу юноши, и он решает уйти в монастырь. 

Но еще суждено было ему увидеть жизнь большого города, вступить в общение с разными людьми в разных обстоятельствах - он был призван на военную службу в Петербург. Не сторонясь людей, Семен, однако ж, "умом был на Афоне и на Страшном Суде". По окончании службы за благословением подвизаться на Афоне он едет к св. прав. Иоанну Кронштадтскому. 

По молитвам праведника Семену удается добраться до Афона. В 1892 г. он становится послушником русского Пантелеимонова монастыря (это была пора расцвета обители). 

Жизнь Симена  в монастыре была подчинена тысячелетней традиции и внешне  ничем не примечательна: сначала его послушанием была тяжелая работа на мельнице, на смену которой пришел хлопотливый труд эконома, заведование мастерскими, продовольственным складом, а на склоне лет - торговой лавкой. Как и все остальные, Симеон участвовал в долгих молитвенных бдениях в храме, часто исповедовался и причащается, читал святоотеческие книги.

Пройдя путь начальных иноческих испытаний, он в 1896 году был пострижен в мантию с именем Силуан, а в 1911 году - в схиму с оставлением прежнего имени. 

Своих учеников преподобный не имел и в послушании у какого-либо определенного старца не находился. "Трудно жить без старца, - говорил он впоследствии. - Неопытная душа не разумеет воли Божией, и много скорбей перенесет она прежде, чем научится смирению“.

Прожив сорок шесть лет в обители с общежительным уставом, подвижник никогда не стремился к уходу в затвор или к удалению в пустынь, считая, что без благоволения Божия они сами по себе являются лишь вспомогательными средствами, а не целью христианской жизни. В то же время он был далек и от мирских интересов. А постоянно находясь среди людей, старец хранил ум и сердце от посторонних помыслов, очищал их от страстей для молитвенного предстояния Богу, утверждая, что это самый короткий путь ко спасению. Он не искал мученичества, но всей своей жизнью повторил аскетический опыт отцов Церкви - известных подвижников благочестия. Каким был этот путь для преподобного? 

В самом начале молитвенного подвига он пережил такого рода искушения, о которых можно прочесть в древних патериках и наблюдать их массовый характер в наши дни: искушение подмены, прельщение чудесными явлениями, дающими ложную духовность.

Когда мучительность демонических нападений возросла настолько, что повергла в страшное состояние богооставленности, во время вечерни он увидел живого Христа, и это предопределило дальнейшую жизнь преподобного. Старец постоянно вспоминал явление Господа и писал о том чувстве, которое поселилось в его душе: "Если бы люди Духом Святым познали, каков наш Господь, то все бы изменилось: богатые презрели бы свои богатства, ученые - свои науки, а правители - свою славу и власть, и все бы смирились, и жили бы в земном мире и любви, и на земле была бы великая радость". 

Душа старца скорбела от того, что происходило в России и в других станах, и он каждую ночь десятки лет молился за весь мир. Молитвенные излияния старца, закрепленные письменно, стали известны только после его кончины. При жизни, как опытный аскет, он не выявлялся. Но особую благодать, от него исходящую, чувствовали все, от простых рабочих до иерархов.

 Афонское монашество в своем трезвом недоверии к человеку держится правила: "Никого прежде конца не ублажай". Уже после кончины старца отцы афонские говорили: "Теперь видим, что старец Силуан достиг меры Святых Отцов... Кончина его в этом убедила". Незадолго до смерти в ответ на вопрос: "Старец, Вы хотите умереть?" он сказал: "Я еще не смирился", но все его поведение в монастырской больнице было исполнено сокровенного смирения и тишины. Старец схимонах Силуан мирно скончался 11/24 сентября 1938 года. 

После отшествия старца в Пантелеимонов монастырь стали приходить письма, свидетельствующие о небесном предстательстве его за обращавшихся к нему с молитвой, а после выхода книги схиархимандрита Софрония "Старец Силуан» был поставлен вопрос о его канонизации. 

Она состоялась через 50 лет после кончины старца, в 1987 г. в Константинопольском патриархате. 

По благословению Святейшего Патриарха Московского и всея Руси Алексия II имя преподобного Силуана Афонского внесено в месяцеслов Русской Православной Церкви под 11/24 сентября в 1992 году. Однако задолго до официальной канонизации для поклонения честной главе преподобного, покоящейся в Покровском храме святогорской Пантелеимоновой обители, приезжало немало паломников с верой в его молитвенное предстательство перед Господом.

3.3.Западная Европа.

Западная агиографическая литература.
Источниками для изучения жизни православных святых Запада являются следующие сочинения древних авторов:

1. Свт. Григорий Турский (539-594)
. История франков. 8 Книг о чудесах. Житие отцов. Слава исповедников. Слава блаженных мучеников. Страсти и чудеса святого Иулиана-мученика.

2. Сульпиций Север (363-420). Собеседования и  житие святителя Мартина Турского.

3. Свт. Григорий Двоеслов (540-604). Житие прп. Венедикта Нурсийского (Книга II Собеседований), а также более короткие жизнеописания итальянских отц ов.

4. Свт. Иларий Арльский (ученик и преемник свт. Гонората по кафедре). Похвальное слово святителю Гонорату, основателю Леринского монастыря, позднее архиепископу Арльскому.

5. Константин Лионский. Житие свт. Германа Оксерского.

6. Прп. Беда Блаженный. Житие святителя Кутберта.

7. Монах Феликс. Житие великого анахорета вересковых пустошей прп. Гуфлака, отшельника Кроулэндского.

8. Прп. Адамнан. Житие святого Колумба.

Святые епископы.

Сщмч. Климент, папа Римский. Память 25 ноября. (ум.100-101)

Св. Климент родился в Риме, в семье богатого язычника царского рода. Принял крещение от св. апостола Петра, после чего был ревностным сотрудником апостолов в проповеди Евангелия, почему и называется мужем апостольским и причислен к собору 70-ти апостолов.  По свидетельству св. Иринея Лионского (книга «Против ересей»), он был третьим епископом Римским
 (в 92-101 гг.). Св. Климент проповедавал не только в Италии, но и на юге Галлии. Житие сообщает о замечательных успехах проповеди св. Климента. Благодаря ему ко Христу обращалось множество язычников, в том числе и царского рода. Так, в одно время на Пасху св. Климент обратил ко Христу и затем крестил четыреста двадцать четыре человека знатного рода. Свою племянницу Домициллу, которая была обручена сыну первейшего римского сановника, он посвятил на сохранение девства. Сверх того, св. Климент разделил Рим между семью писцами,  и повелел им описывать страдания мучеников, которых тогда убивали за Христа. Св. Климент деятельно заботился и о состоянии других церквей, о чем  свидетельствуют и его сочинения, снискавшие ему славу церковного писателя, глубоко почитаемого Вселенской Церковью. 

Труды св. Климента на благо Церкви вызывали недовольство у некоторых высокопоставленных язычников. Один из них даже возмутил против епископа часть народа. Когда известия о возмущении дошли до императора Траяна, он велел Клименту принести жертву  богам или отправиться в ссылку. Святой выбрал последнее и был увезен в пустынное место близ Херсонеса (Крым). Вместе с ним отправились в ссылку и многие римские христиане, не желавшие  расставаться со своим пастырем.

Климент был осужден на работы в каменоломнях, в которых трудилось около двух тысяч ссыльных христиан. Св. епископ не оставлял своей проповеди и в изгнании. К нему стекалось множество народа. Житие сообщает, что в появившемся по молитвам св. Климента потоке в день крестилось до пятисот человек. За одно лето число верующих в округе увеличилось настолько, что было построено 75 новых церквей.   

Слухи об этом дошли до Траяна. В Херсонесе начались пытки и казни христиан. Св. Климента посадили в лодку, привязали к его шее якорь  и утопили в море. Предание говорит о чуде, связанном с мощами священномученика. Вплоть до конца VIII века
 ежегодно в течение 7 дней вода отступа от пещеры, где лежало тело святого вместе с якорем, чтобы все верные имели возможность поклониться ему.  К моменту прибытия в Херсонес св. братьев Кирилла и Мефодия
 доступ к мощам не появлялся уже более 50 лет. После усердных св. Кирилла и Мефодия вместе с херсонесскими христианами и прибывшим из столицы клиром Св. Софии ночью тело св. Климента само появилось на поверхности воды. Братья отвезли мощи в Рим в дар папе св. Адриану (867-872). Часть мощей св. Климента была перенесена в Киев св. князем Владимиром после его крещения в Херсонесе. Мощи хранилась в Десятиной церкви до нашествия татар и погибли при пожаре.  

Сщмч. Маркеллин, папа Римский. †304. Память 7 июня
Папа Маркеллин был взят в самый разгар Диоклетиановых гонений, когда в Риме на протяжении одного месяца было замучено 17 тыс. исповедников веры. 

Устрашившись мучений, этот папа, укрепивший в вере и побудивший на мученический подвиг многих христиан,  воскурил фимиам перед идольским алтарем в капище Весты и Изиды. Император удостоил его различных почестей, но папа, подобно апостолу Петру, горько раскаивался. 

В душевном изнеможении от сознания своего постыдного отпадения, он, надев власяницу, явился на местный собор в Кампании (местность в Италии), с сокрушением сердца исповедал свой грех и просил себе осуждения. Отцы собора сказали ему, чтобы он сам себя судил и не отчаивался, помня св. ап. Петра, который, плакав горько, получил помилование от Господа. Папа Маркеллин сам себя лишил священного сана и пожелал под угрозой проклятия, чтобы его тело после смерти не было предано погребению. 

Возвратившись в Рим, папа Маркеллин предстал перед императором, сбросил подаренную им одежду, изобличил ложь язычества и исповедал великим грехом свое отступление от Христа. За это он был осужден на казнь. Его тело никто не решался предать погребению, оно лежало на дороге 36 дней и было похоронено только после явления св. ап. Петра. Он повелел предать честному погребению св. Маркеллина, помилованного и прославленного за свое смиренное покаяние. 

Лев Великий, папа Римский. 18 февраля. Ум. 461
Св. Лев был родом из Италии, получил хорошее образование. Римскую кафедру возглавлял с 440 по 461 год. 

За время своего первосвятительства Лев Великий дважды спасал Рим от разорения. В 452 году к Риму подошло войско гуннов под предводительством жестокого Атиллы, которого называли «бичом Божиим».
 Папа наложил на себя пост и усердно молился св. апостолам Петру и Павлу, а затем сам направился к Атилле. После этой беседы гунны ушли из Италии. В 455 году силою слова св. Лев остановил другого завоевателя ( вождя вандалов Гензериха. 

Боролся св. Лев и против внутренних врагов Церкви – еретиков. В это время константинопольский архимандрит Евтихий проповедовал ересь монофизитства. Евтихия поддерживала придворная партия во главе с императрицей Евдоксией. На «Разбойничьем» соборе в Ефесе  в 449 г. защитники православия были объявлены еретиками. С этим решением из боязни насилия согласились 114 епископов, римские легаты голос подать отказались. Папа Лев прислал на собор свой знаменитый Томос ( догматическое послание
, «замечательное по чистоте понимания истины и по ясности изложения», но он не был прочитан. 
 Император Феодосий II, обманутый царедворцами, подтвердил все решения Ефесского собора. 

Защитником православия выступил папа Лев. На соборе в Риме были осуждены все решения «Разбойничьего собора». В письмах на Восток папа требовал созыва законного Вселенского Собора. Он состоялся в Халкидоне, в 461 году,  когда по смерти имп. Феодосия к власти пришла его благочестивая сестра св. Пульхерия. Томос папы Льва Великого послужил одним из основополагающих документов для составления  Халкидонского ороса. 

После папы Льва осталось до ста слов и до 140 писем - догматического и нравственного содержания. Все эти сочинения отмечены духом строго выдержанного православного учения. О догматической чистоте его взглядов уже говорилось. Заслуживает внимание и нравственное учение св. Льва. Он часто убеждал паству свою творить дела милосердия. Долг милосердия, говорил он, определяется не по мере благ, а расположением сердца. Богатые сами должны отыскивать бедного и помогать ему. Бог для того и дает богатство, чтобы оно текло к бедному. Говоря о молитве, святой Лев убеждает обращаться за помощью к ходатайству святых и заповедал чтить святые мощи.

Кончина св. Льва, папы Римского, последовала в 461 г. Мощи его почивают в пределе его имени в Ватиканском соборе святого Апостола Петра в Риме. 

Григорий Великий (Двоеслов), папа Римский. 12 марта. 540 (550)- 604.

Св. Григорий родился в Риме в семье сенатора между 540 и 550 гг. Род его был славен не только знатностью, но и благочестием. Дед Григория ( св. папа Феликс (483-492), мать его Сильвия и две тетки причислены Римской церковью к лику святых.  В молодости св. Григорий, воспитанный согласно своему общественному положению, занимал должность префекта и сенатора. Все огромное наследство он потратил на больницы, странноприимницы и монастыри
. Один из них, св. Андрея Первозванного,  он основал в Риме, собственном дворце, и сам принял в нем постриг. Григорий предавался столь суровым подвигам, что из-за пошатнувшегося здоровья ему грозила смерть. В это время на него обратил внимание папа Пелагий II.

В 557 г. св. Григорий был посвящен в диакона, затем, в качестве папского посла на 7 лет отправлен в Константинополь. Во время пребывания своего в Византии Григорий старался приобрести точные сведения об обрядах восточной Церкви. В это же время он начал свой знаменитый труд "Толкование на кн. Иова или тридцать пять книг о нравственности". В 585 году Григорий возвратился в Рим, был избран настоятелем основанного им монастыря и продолжал принимать активное участие во всех  делах курии. 

В 590 году Григорий по единодушному желанию духовенства, сената и народа стал папой
. Он значительно усилил влияние римской кафедры на Западе и много потрудился для христианского просвещения европейских народов, особенно испанцев и англичан. Благодаря влиянию друга св. Григория еп. Леандра Севильского, король вестготов Реккаред оставил арианство и  присоединился к православию. Еще до вступления на папский престол св. Григорий намеревался отправиться миссионером в Англию. Став папой, в 596 г. он направил в Англию проповедников-монахов. Через год король Этельберт и 10 тыс. его подданных крестились. Его заслугой является заключение  мира с разорявшими страну лонгбардами в 603 и крещение их королевича Адалоальда.

Несомненно известие, что, возвратившись с Востока и сделавшись Римским епископом, святой Григорий начал восстановлять в Римской церкви некоторые из древних обрядов, забытые там и сохранившиеся во всей первобытной чистоте своей на Востоке. В числе них была и литургия Преждеосвященных Даров. Св. Григорий упорядочил ее чин, возможно, что-то добавив. В церковном сознании эта литургия до сих пор носит его имя. Св. Григория поминают на ее отпусте, в благодарственных молитвах по Святом Причащении ему читается тропарь и кондак. В Западной церкви эта литургия совершается ныне однажды в год, в Великий Пяток Страстной седмицы. 

Св. Григорий составил «Сакраментарий» (Служебник), в котором изложен полный круг суточных служб на весь год, и «Антифонарий» — годичный круг кратких песнопений (антифонов, псалмов и пр.). 

С именем св. Григория Великого связан и полный переворот в церковном пении. К существовавшим до него четырем амвросианским гласам он добавил еще четыре, усвоив им значение побочных. Благодаря его изменениям прежне амвросианское пение утратило свой речитативный характер, превратилось в сплошную мелодию, в которой музыка господствует над текстом. Система григорианского пения, называемого «равным» (знаменитейший григорианский распев) доныне служит основой богослужебного пения католической церкви.

Для св. Григория Великого были дороги идеалы аскетизма. О том, какую строгою жизнь вел он сам, говорилось выше. Кроме того, он собирал сведения о различных подвижниках своей родины. Им посвящено сочинение «Разговоры (собеседования) о жизни итальянских отцов», составленное в виде диалога (разговора как минимум двух человек), за что св. Григорий получил название Двоеслова.

Св. Григорий очень много сделал для преобразования монастырей и упрочнения их независимости. По-видимому, он хотел сделать из монахов могучее орудие, которым папа мог бы распоряжаться независимо от духовенства. С другой стороны, на духовенство он стремился перенести некоторые особенности монашеской жизни. Например, он считал необходимым целибат (безбрачие), и особенно заботился о его ведении. Он составил  знаменитое "правило пастырское", впоследствии переведенное на греческий язык. В Западной церкви оно считалось необходимым для всякого епископа и пресвитера. 

Григорий Великий прославился и своим необыкновенным милосердием к нуждающимся. Он создавал странноприимные дома и приюты для людей бедных не только в Риме, но и в других городах,  устроил гостиницу в Иерусалиме, на Синай каждый год посылал обильную милостыню для пропитания иноков. Во время голода и заразительных болезней, среди бедствий от лонгобардов св. Григорий отечески заботился о своей пастве, помогал материально и укреплял души словом Божиим. 

Кроме вышеизложенных сочинений от св. Григория осталось до 848 писем, заключающие в себе много замечательных нравственных наставлений.

Святой Григорий Двоеслов скончался в 604 году, 12 марта. Тело его почивает в Ватиканском соборе св. апостола Петра в придельном храме, посвященном его имени.

Сщмч. Киприан Карфагенский. 31 августа. (Ок 200-258).

Святой Киприан, епископ Карфагенский, принадлежит к числу замечательнейших отцов и учителей Церкви III в. Ему пришлось жить и действовать в такое время, когда Церковь Христова обуревалась и гонениями от язычников, и смутами внутренними - от еретиков и расколоучителей. Святой Киприан явил собою образец мужественного архипастыря, пострадавшего за имя Христово, и разумного устроителя внутренней жизни Церкви. Он оставил многочисленные сочинения, в которых касается разнообразных богословских вопросов и в которых решает почти все недоумения, возникавшие в его время, относительно внутреннего благоустроения жизни Церкви. Поэтому жизнь его и история его страданий и представляются особенно поучительными.

      Киприан родился в начале III в (вероятно, около 200 г.) в семье богатого сенатора-язычника. Он был воспитан в язычестве, получил прекрасное образование и был известен своей ученостью. Как знаменитый ритор, он был избран учителем риторики и философии в карфагенском училище. Занимался Киприан и адвокатской практикой. Приблизительно до сорокалетнего возраста он жил в роскоши и удовольствиях, любил собирать в свое загородное поместье почитавших его друзей и учеников. 

Но наслаждения греховной жизни не вполне удовлетворяли его. Он искал истину и не находил ее в язычестве. В этот период Киприан сблизился с христианским пресвитером Цецилием. Первое время Киприан испытывал серьезные сомнения в возможности  изменить свою жизнь в соответствии с высокими требованиями христианства. Слишком сильной казалась ему власть многолетних греховных привычек. Впоследствии в письме к своему другу, епископу Донату, св. Киприан так описывал свое состояние: «Я думал тогда, что трудно, что невозможно при таких навыках моих ( исполниться надо мною обещанию милосердия Божественного о возрождении, чтобы омовением спасительной воды я был оживлен для жизни новой, и чтобы при той же плоти изменился мыслями и душою». «Возможно ли совлечься того, что… от долговременной привычки укоренилось вместе с летами... Научится ли когда бережливости тот, кто привык к великолепным пиршествам и изысканными снедям? Наденет ли когда-нибудь обыкновенное и простое платье тот, на ком всегда были драгоценные, украшенные золотом, одеяния? Нет, - рассуждал Киприан, - сын роскоши, привыкший к почестям, никогда не решится быть частным и незнатным человеком. Всегда сопровождаемый своими слугами, окружаемый в знак почести многочисленною толпою раболепствующего пред ним народа, он считает наказанием, когда бывает один. Быв пленником беспрестанных забав, он обыкновенно предается винопитию, надмевается гордостью, воспламеняется гневом, помышляет о хищении, поддается жестокости, увлекается похотением». «Так часто рассуждал я сам собою,( пишет св. Киприан,(  ибо и сам прежде опутан был весьма многими заблуждениями, от которых совсем не надеялся освободиться. Покорствуя укоренившимся страстям своим и не надеясь на лучшее, я благоприятствовал своему злу, как будто бы оно было естественно во мне».

Постепенно в душе Киприана окончательно совершился благодатный переворот. «Когда возрождающая волна очистила нечистоты моей прежней жизни,( пишет он,( свет тихий и ясный снизошел с Неба в сердце мое, когда второе рождение Духом Небесным изменило меня в нового человека, то чудным образом укрепился я против сомнений, открылись тайны, осветилось темное… я узнал, что жившее во мне по плоти для греха принадлежало земле, а началось теперь Божие, живущее Духом Святым… В Боге и о Бога вся наша сила; от Него (наша крепость. Через Него мы, живя на земле, имеем предчувствие будущего блаженного состояния».

Приняв Крещение (около 246 г.), Киприан совершенно изменил свою жизнь: богатство, прежде расточаемое на удовольствия, стал употреблять на помощь бедным, все время посвящал изучению Священного Писания и молитве. Усердие к вере и высокая жизнь Киприана возбудили к нему уважение христиан. Всего через два года после Крещения он был поставлен пресвитером, а еще через год, по усиленным просьбам народа  ( епископом Карфагена. 

Архипастырские служение св. Киприана началось незадолго до начала третьего периода гонений, открывшегося с приходом к власти имп. Декия (249-251). Церковь тогда уже более 30 лет пребывала в мире. Но, как это часто бывает, спокойное время ослабило ревность христиан. Появилось равнодушие к вере, началось сближение с язычниками смешанные браки, участие в их общественных развлечениях, стремление к превозносимой язычеством роскоши.  Св. Киприан с твердостью восстал против всего этого, собственным примером возбуждая в пастве должное отношение к христианским обязанностям. 

Когда начали гонения, язычники Карфагена стали требовать смерти св. Киприана. «Киприана львам!» ( раздавалось на площадях и в цирках. Чтобы успокоить толпу, христиане просили епископа на время удалиться из города. Получив удостоверение свыше о том, что это было угодно Богу, св. Киприан уехал. Однако, вопреки ожиданиям христиан, с его отбытием гонения не утихли, но с каждым днем становились все ожесточеннее. В это время подтвердились опасения св. Киприана относительно некрепких в вере христиан. Испытание застало их неготовыми, и из-за страха мучений и привязанности к земным благам начались многочисленные отпадения от Церкви. Обстоятельства, в которых они совершались, были различны. Одни отказывались от Христа, не вынеся пыток, другие покупали ложные свидетельства о том, что они, якобы отказались от своих убеждений,  третьи без всякого принуждения приносили жертвы идолам и убеждали своих родных и знакомых последовать их примеру. 

Св. Киприан не оставлял свою паству без окормления. Своими посланиями он укреплял малодушных, восхвалял мужество мучеников и исповедников. Известия об отпадении многих христиан вызывали у него глубокую скорбь. «Скорблю, скорблю, братия, с вами, и болезнь моя не облегчается моею сохранностью и моим собственным здравием; как пастырь, я уязвлен ударом, нанесенным моему стаду. С каждым из вас соединено мое сердце, с каждым я болею и умираю! Ударами жестокого врага поражено и мое тело! И мою душу прошло оружие! Мое сердце, удаленное и свободное от гонения, не осталось в покое; любовь поразила меня, когда поражены мои братья» («О падших», гл.4).

Однако и относительно устоявших в вере св. Киприан не был спокоен. Он опасался, чтобы исповедники не возгордились своим подвигом: «Теперь более чем когда-нибудь, они должны бояться впасть в сети врага, который охотно нападает на самых сильных, желая отмстить за преперпенное им поражение». 

Эти опасения св. епископа оправдались. Некоторые из исповедников, удовлетворенные своим подвигом, стали позволять себе нарушение постановлений Церкви. В частности, издавна существовало положение о том, что тяжко согрешившие христиане могут быть приняты в Церковь только после искреннего покаяния и не иначе, как по разрешению епископа. Согрешившие скорее были допускаемы к общению с верными, если за них ходатайствовали исповедники, давая им так называемые «письма мира». Обычай выдавать эти письма существовал в древности как в Карфагенской, так и в других церквах.  Некоторые влиятельные карфагенские исповедники присвоили себе право принимать падших в Церковь, не дожидаясь решения епископа и без тщательного разбора обстоятельств отречения.  Следствием этого было резкое увеличение числа отпавших, которые рассчитывали таким несложным путем вернуться в Церковь после прекращения гонений. В карфагене и некоторых африканских провинциях были случаи дерзкого требования падших принять их обратно в Церковь на основании только  «писем мира».

Вернувшись в Карфаген, св. Киприан в 251 г. созвал собор, на котором было решено разделить падших на две категории в зависимости от обстоятельств отречения, и одних принимать только при смерти, а других после определенного срока покаяния. 

Несогласные с решением собора исповедники, обвинили св. Киприана в отступничестве и избрали епископом пресвитера Новата, бывшего во время избрания в епископы св. Киприана вторым кандидатом на карфагенскую кафедру.

В вопросе о принятии в Церковь отпадших существовала и другая точка зрения ( падших принимать в Церковь нельзя. Во главе этого учения стояли римский пресвитер Новациан.  В 254 году Новат и Новатиан, несмотря на противоположные взгляды, объединились, движимые стремление выйти из-под власти епископов. Так зародился раскол новациан. По этому поводу св. Киприаном была написана  книга « О единстве Церкви».

Еще одним испытанием для карфагенских христиан стала страшная язва, долгое время опустошавшая города и села.  Св. Киприан призывал христиан помогать пострадавшим, не взирая на лица. «Они все ( ваши братья, дети Единого Отца Небесного, и пусть язычники видят, что самая смерть не угасит в христианине любви к врагам»,( писал он в трактате « О смертности».  Под влиянием св. Киприана христиане, невзирая на опасность заражения, самоотверженно помогали больным, в то время как язычники Карфагена называли их виновниками бедствия и  требовали казней.  «Пусть тот страшился смерти,( увещевал свою паству  св. Киприан,( кому предстоит смерть вторая, кто не возрожден водою и Духом, кто не участник в кресте и страданиях Христа… Таковому, конечно, жизнь дорога, потому что она отдаляет его осуждение». 

В таком же духе св. Киприан призывал свою паству оказать помощь жителям разоренной варварами соседней провинции Нумидии («О милостыне»). 

В 257 г. имп. Валериан (253-260) начал еще одно гонение на христиан. Св. Киприан был вызван к проконсулу. От него требовали отречения от Христа и сообщения имен всех церковнослужителей. Он отказался и был отправлен в ссылку. Там он получил откровение о своем скором переселении в вечность. Все время в изгнании св. Киприан проводил в богомыслии и молитве, готовясь к переселению в вечность. В сентябре 258 г. он был вторично вызван к проконсулу (протоколы допроса сохранились). Святитель отказался принести жертвы богам и был приговорен к усечению мечем. На место казни его сопровождало множество христиан, с зажженными светильниками и пением молитв. Среди толпы слышались восклицания: «Умрем и мы вместе с нашим епископом!». Перед казнью святитель благословил народ и с неземным спокойствием преклонил под меч свою главу…

Святой Киприан оставил после себя достаточно много сочинений, в которых раскрыты как вероучительные, так и нравоучительные истины. Большая часть их состоит из писем (около 80 писем); есть отдельные трактатов. Предметами сочинений его были: пастырь Церкви и девственники, страждущее и падшие, язычники и иудеи, еретики и расколоучители. Для пастырей Церкви Киприаном написана "Книга о ревности и зависти" - плод истинно-апостольского духа - с постановлениями о том, как надобно поступать для мира и пользы Церкви. Для девственников - "Книга о поведении девственниц". Любовь к страждущим побудила святого Киприана написать три замечательные сочинения: "О высоте терпения", "О милосердии" и "О смертности". "Книга о падших" содержит в себе назидательные рассуждения о покаянии. К числу защитительных сочинений святого Киприана, в которых он отстаивал христианство против нападков язычников, принадлежат "Книга к Деметриану" и "О тщете идолов". "Три книги свидетельств против иудеев" заключают в себе род краткого начертания веры и деятельности христианской и обличение упорствовавших иудеев. В обличение ересей и расколов Киприаном написана "Книга о единстве Церкви" и "Книга к Донату о крещении". В сочинении "К Фортунату: об увещании к мученичеству" Киприан призывает всех вообще христиан к твердости духа при перенесении гонений. Святой Киприан оставил много и других превосходных сочинений. По замечанию блаженного Иеронима, писания Киприана были известнее самого солнца; из его творений отцы Ефесского и Халкидонского Вселенских Соборов приводили свидетельства для защиты веры христианской от нападок еретиков.

Амвросий Медиоланский. 340-397. Память 7 декабря
Св. Амвросий родился в Трире, в знатной христианской семье. Его отец был правителем Галлии и Испании, он скончался, когда Амвросий был младенцем.  Мать его с тремя детьми переселилась в Рим. Здесь Амвросий получил прекрасное образование, изучив греческую и латинскую литературу, античную философию, ораторское искусство. После окончания учебы и недолгой адвокатской практики он был назначен правителем Северной Италии с резиденцией в Медиолане (Милане). С юности Амвросий интересовался вопросами христианской жизни и благочестия, но крещение, как и многие его современники, откладывал. Он был вынужден креститься, когда совершенно неожиданно был избран в епископа Медиолана. 

Предание повествует об этом так. В 374 г. в Медиолане между православными и арианами разгорелись горячие споры по поводу выборов нового епископа на место скончавшегося арианина Авксентия. Когда в храме раздался детский голос: «Амвросий епископ!», это было принято за указание свыше. Амвросий крестился и за семь дней прошел все степени священства от диакона до епископа. 

Всю свою оставшуюся жизнь он посвятил Церкви. Амвросий потратил имущество на дела благотворения и стал вести аскетический образ жизни: пять дней в неделю постился до вечера, ночи проводил в молитве и трудах. Причем, в  отличие от большинства своих современников, св. Амвросий писал свои сочинения сам, считая себя не вправе утомлять других долгим бодрствованием в течение ночи.  Двери его всегда были открыты для посетителей, его время всецело принадлежало пастве.  

Св. Амвросий с усердием изучал Священное Писание и творения великих отцов Восточной церкви: Афанасия Великого, Кирилла, Иерусалимского и Василия Великого. Этим  он дополнил скудость своего прежнего духовного образования и вскоре стал одним из самых лучших проповедников Западной церкви. Слушать его приходили толпы народа. Красноречивым свидетельством действенности слова св. Амвросия является обращение в христианство бл. Августина, который крестился под влиянием прекрасной формы и глубокого содержания проповедей святителя.

Св. Амвросий защищал христианскую веку против еще существующего язычества и мужественно боролся с арианами, которых поддерживала мать императора Валентиниана (375-393) Юстина. Когда она потребовала у св. Амвросия уступить медиоланскую базилику  готам-арианам, служившим наемниками в римских войсках, он наотрез отказался.  Амвросий смело отвечал, что император не имеет права распоряжаться собственностью Церкви.

Необыкновенную твердость и мужество проявил св. Амвросий и в отношении императора Феодосия Великого (379-395) по поводу событий в Фессалониках. Жители этого города восстали против повышения налогов. Император жестоко расправился с ними: почти все население города, с детьми и стариками, было истреблено. Сановники поздравляли императора с победой, сенат поднес ему титул «отца народов».  А св. Амвросий немедленно написал императору письмо с настойчивым призывом к покаянию. Предание говорит, что Амвросий не пускал императора в храм, пока тот не раскается. И Феодосий уступил ( явился в храм без императорских одежд и принес покаяние.  

Св. Амвросий учредил несколько монастырей, что способствовало развитию на Западе подвижнической жизни.

Литературные труды свт. Амвросия тесно связаны с его пастырской деятельностью. Большая часть его творений составлена из проповедей, записанных его слушателями. Одни из них так и остались в этой форме, другие приведены в форму трактатов и книг. На первом месте среди сочинений св. Амвросия стоит «Шестоднев». Толкованию Священного Писания посвящены и другие работы: «О рае», «О Ное», о послепотопных патриархах. Из догматических творений отмечают трактат «О вере», в котором содержится православное учение о Святой Троице и Лице Христа вопреки арианству. Учение Церкви изложено также в работах «О Святом Духе» и «О тайне Господнего воплощения». 

Большой известностью пользуются нравственно-аскетические сочинения св. Амвросия. Среди них — «Об обязанностях священнослужителей», «Две книги о покаянии» и др. 

   Ряд сочинений св. Амвросия посвящен учению о девстве — теме, часто встречающейся в древнехристианской литературе начиная с Тертуллиана. Некоторые из этих творений посвящены сестре святителя — инокине Марцеллине. Св. Амвросий был вдохновенным сторонником девства и говорил о нем так красноречиво, что некоторые матери не давали своим дочерям слушать его проповеди, боясь, чтобы девушки под их влиянием не увлеклись желанием подвижнической жизни.

Предание сохранило нам много церковных гимнов, носящих  название «амвросианских». Но поскольку в этом названии отражено не только авторство св. Амвросия, но и факт подражания его творениям, вопрос о принадлежности тех или иных сочинений перу этого святого достаточно сложен. Предание приписывает ему около 30 гимнов, но из них только 12 (или 18) несомненно написаны самим Амвросием. Патрологи подвергают сомнению и авторство  известного гимна «Тебе, Бога, хвалим». Существует сказание, что он был воспет св. Амвросием при крещении бл. Августина. По другим источникам, он был написан по поводу прекращения гонения на православных (386 г.) со стороны матери имп. Валентиниана Юстины, которая была арианкой. До VIII века этот гимн св. Амвросию не приписывался, хотя был известен уже с середины VI века. Он упоминается в уставе прп. Бенедикта Нурсийского, его пели при коронации королей и на церковных соборах. Сейчас его поют на благодарственном молебне. 

Св. Амвросий известен и как преобразователь церковного пения. До него псалмы и молитвы читали монотонным и безыскусным речитативом с незначительным повышением голоса. Св. Амвросий, по примеру Восточной Церкви, ввел размеренный такт, правильные ритмы и разнообразие мелодии пения. Ему часто приходилось проводить в богослужении целые ночи и успокаивать возмущенный правительством народ. С целью ободрения молящихся он ввел антифонное (на два лика) пение. На Востоке оно было известно со времени св. Игнатия Богоносца, а на Западе появилось только при св. Амвросии. Амвросианское пение быстро распространилось по другим церквам и господствовало на Западе до VI века, когда оно было вытеснено пением григорианским.

Св. Амвросий скончался в 397 году, в возрасте около 57 лет, в Великую Субботу и был оплакан, по словам его современника, не только христианами, но и язычниками. Мощи его покоятся в Милане.

Блаж. Августин, еп. Иппонский. 354-430. Память 15 июня
.Блаж. Августин родился в г. Тагасте (Северная Африка). Отец его был язычником, владел небольшим поместьем. Мать блаж. Августина блаж. Моника, была ревностной христианской. Она стремилась воспитать сына в духе истинного благочестия, своей кротостью благотворно влияла на мужа, и в конце жизни он обратился к христианству. 

Несмотря на скромные средств, родители дали сыну хорошее образование. Учась в высшей школе в Карфагене, Августин вел распущенную жизнь. В 372 г. у него родился  незаконный ребенок, Августин бы к нему очень привязан и с большой нежностью упоминал о нем в  своих творениях. Матери этого ребенка он был верен в течение 15 лет.

Творение Цицерона «Гортензий» (не дошедшее до нас) пробудило в Августине любовь к истине. Цицерон предлагал оставить поиски славы, богатства, наслаждений и предаться изучению философии как истинного блага. Августин, увлекшись его мыслями, стал ощущать в себе разлад между идеальными стремлениями лучшей стороны своего существа и низменными влечениями, определявшими его поведение. Это были первые следы нравственного кризиса, приведшие впоследствии к принятию христианства.

Одно время Августин преподавал в родном городе Тагасте, затем снова вернулся в Карфаген. Внутренний разлад между идеальным и низшим, который Августин не мог в себе преодолеть, привел его к манихейству, учившему об изначальном существовании двух противоборствующих начал ( добра и зла.  Последователем этого учения Августин оставался около 10 лет, до 382 года. Обаяние манихейства исчезло в связи с углубленным изучением астрономии и космологии, а также под влиянием критики друзей. 

В 383 году Августин отправился в Рим, откуда вскоре переселился в Медиолан и занялся преподаванием риторики. Здесь он окончательно порвал с манихействам и некоторое время был последователем скептиков.  Его внимание привлекали и проповеди св. Амвросия Медиоланского. Сначала он, посещая воскресные беседы в качестве оглашенного, с интересом знатока следил лишь за их формой, желая удостовериться, действительно ли этот епископ так красноречив, как о нем говорят.  Внешней стороной проповедей св. Амвросия он, как ритор, он был удовлетворен. И постепенно, вместе с формой стал воспринимать содержание речей святителя. В его лиц он почувствовал благость, правду и силу христианства. Но личных отношений со святителем Августину установить не удалось.  Мать его, блаженная Моника, была очень предана св. Амвросию. Августин же,  приходя и подолгу посиживая в покоях святителя, двери которых не закрывались для посетителей, тем не менее, стеснялся оторвать св. Амвросия от его занятий. 

В личной жизни блаж. Августина также стали намечаться перемены. Под влиянием матери он решил жениться и поэтому отпустил свою сожительницу. Но так как невеста его была еще слишком молода, на  те два года, которых нужно было ждать до свадьбы, Августин взял к себе другую женщину. 

Тем не менее, он занимался изучением Священного писания и ознакомился с житием преподобного Антония свт. Афанасия Александрийского. Окончательное обращение блаж. Августина, по его словам, произошло так. Однажды, предавшись печали по поводу собственной греховности, он услышал детский голос, повторявший слова: «Возьми и читай». «Мгновенно изменившись в лице, ( пишет он,( я стал внимательно прислушиваться и размышлять, чей бы это был голос, не распевают ли так дети при играх своих; но, припоминая разные детские припевы, я не находил между ними ничего подобного. Удержавшись о слез, я встал в той уверенности, что этому нет иного объяснения, кроме того, то мне свыше повелевается ( взять Священное Писание и читать что в нем откроется. Я вспомнил при этом, что то же слышал и об Антонии, как и он, пришедши однажды в церковь на чтение евангельских слов: иди, продаждь имение твое и даждь нищим: и имети имаши сокровище на небеси: и гряди вслед Мене (Мф.19,21), принял их за глас Божий к нему и тотчас обратился к Христу». Августин открыл послания св. ап. Павла и его глаза остановились на словах: «Ночь прошла, а день приблизился: итак отвергнем дела тьмы и облечемся в оружия света. Как днем, будем вести себя благочинно, не [предаваясь] ни пированиям и пьянству, ни сладострастию и распутству, ни ссорам и зависти; но облекитесь в Господа нашего Иисуса Христа, и попечения о плоти не превращайте в похоти» (Рим.13:12-14). «Далее я не хотел и не имел нужды читать,( продолжает Августин.( Ибо как только прочел я это место и смысл этих слов вконец потряс мою душу, то необыкновенный свет озарил меня, внушил мир и спокойствие духа и разогнал всю тьму облегавших меня доселе сомнений» (»Исповедь», кн. 8, гл. 12(.   

Это событие стало поворотным пунктом в жизни блаж. Августина. Он принял Крещения (389 г.)  и после смерти матери, считавшей, что теперь цель ее жизни достигнута, вернулся в Тагасту. Здесь он продал оставшееся ему по наследству имущество, отдал деньги Церкви и переселился в Иппон (ныне г. Аннаба в Алжире).  В 391 году он стал пресвитером, в 395 ( епископом.  35 лет он исполнял пастырские обязанности, как хороший богослов и проповедник фактически возглавляя церковную жизнь Африки. Скончался блаж. Августин св. 430 году от лихорадки, во время осады Иппона готами. Он был приглашен императором на III Вселенский Собор, но не дожил до него. 

Бл. Августин по праву считается виднейшим отцом западного христианства. Его творения оказали большое влияние на развитие христианской богословской мысли. На Западе он не имел себе равных, в латинском богословии его учение господствовало до появления в XIII веке Фомы Аквината.  

Среди учителей Церкви бл. Августин был плодовитейшим писателем. По его собственным словам, он написал 93 сочинения в 132-х книгах. Среди его сочинений особенно замечательны «Исповедь» и «О граде Божием». В первом из них он в высшей степени откровенно и смиренно, с полным признанием всех своих греховных увлечений, осмысливает всю свою жизнь до Крещения. Эта книга является не только самой надежной биографией, но и замечательным источником духовного назидания. В творении «О граде Божием» Августин заложил основы христианской философии истории и основательно опроверг язычество. Бл. Августин далеко опередил своих современников в области философских построений и фактически заложил основы христианской философии. 

В мировоззрении бл. Августина следует отметить и те пункты, которые привели к отрицательным результатам в истории христианства. 

Его положение о главенстве церковной власти по отношению к власти гражданской стало опорой папских притязаний.

Бл. Августин одобрял насильственные меры по отношению к еретикам и язычникам для привлечения их в Церковь. В последующие века  эти взгляды нашли свое продолжение в действиях инквизиции и истреблении еретиков. 

Учение бл. Августина о безусловном предопределении ко спасению, во многом основанное на его личном опыте обращения к вере, было воспринято кальвинистами и некоторыми протестантскими сектами.

Эти положения учения Августина Иппонского послужили причиной того, что в лике святых он прославлен не как святитель, а как блаженный, то есть достигший личного спасения, но не во всей чистоте содержавший учение Церкви.

Монашество.

Распространение монашества на Западе начинается со второй половины IV века под влиянием  знакомства с восточным (прежде всего, египетским) подвижничеством. Этому особенно способствовали блаж. Иероним, Руфин своей «Историей монахов», блаж. Августин, прп. Иоанн Кассиан. Большая заслуга в распространении на Западе аскетических идеалов принадлежит свт. Афанасию Великому. В 335 г. он был сослан в Трир, где рассказывал о жизни египетских отшельников. Впоследствии он прислал сюда свою «Жизнь Антония». По словам блаж. Августина, два военных из Трира под влиянием этого сочинения стали монахами и склонили к тому же своих невест. В 341 г. св. Афанасий приезжал в Рим с двумя монахами, которые рассеяли господствовавшую неприязнь к иночеству и вселили симпатии к нему.

«Одним из главных носителей светлых идеалов христианского целомудрия на Западе»
 подготовившем почву для появления здесь монашества, был свт. Амвросий Медиоланский. Сам строгий аскет, он в своих проповедях и сочинениях очень убедительно говорил о высоте девства,  способствуя избранию этого пути многими христианами.  

Ярким примером единства западных и восточных аскетически идеалов является св. Мелания Старшая и ее внучка, св. Мелания Римляныня (Младшая).

Мелания Старшая и Мелания Римляныня. 31 декабря
. Св. Меланию Старшую Палладий в «Лавсаике» называет ее «триблаженной». По матери она была испанкой и принадлежала к высшим слоям римской аристократии (ее дед Марцеллиан в 341 г. был консулом). Оставшись вдовой в 28 лет, она отправилась в Египет. Там Мелания окормлялась у многих выдающихся подвижников, оказывала им материальную помощь и поддерживала в гонениях от ариан. Затем она отправилась в Палестину, основала там монастырь и много лет прожила в нем с 50-ю инокинями. Когда св. Мелании было уже около 60 лет, она вернулась в Рим, где привела к монашеской жизни многих знатных римлян, в том числе и из числа своих родственников, став, таким образом, своего рода «апостолом иночества».  Незадолго до взятия Рима готами (410 г), в 408 году св. Мелания покинула столицу и вернулась в Палестину. Около 410 г.  она почила в монастыре на Елеонской горе. 

Жизнь св. Мелании Младшей (Вифлеемской) во многом сходна с судьбой ее бабушки. Мелания Младшая была очень рано выдана замуж за юного знатного римлянина Пиниана. После ранней смерти двух своих детей она уговорила супруга жить в чистоте и приблизительно с двадцатилетнего возраста стала вести подвижническую жизнь. Этой перемене ,вероятно способствовала ее бабушка, св. Мелания Старшая, вернувшаяся тогда в Рим вместе с пресвитером Руфином. Супруги некоторое время подвизались в своем загородном имении, затем раздали свое огромное состояние
 церквам, монастырям и нуждающимся и накануне захвата Рима готами уехали в Африку. Здесь они встретились с блаж. Августином, который оказал значительное влияние на окончательное формирование аскетического мировоззрения св. Мелании Младшей. Через 7 лет супруги покинули Африку и пробыли в Палестину, где оба приняли монашеский постриг. Пиниан через некоторое время скончался. Св. Мелания около 15 лет жила в затворе, потом создала около Иерусалима женскую и две мужские обители. Здесь она отошла ко Господу в 439 г. 

Жизнь св. Мелании Младшей описана монахом Геронтием, скорее всего, ее духовником. Это сочинение является очень ценным памятником древней агиографической письменности. Духовное преуспеяние св. Мелании описано в нем как восхождение от служения  Марфы к деланию Марии. Много лет она подвизалась в строжайшем посте и бдении, трижды в год прочитывала все Священное Писание, собственноручно делая из него выписки для пользы находившихся под ее началом сестер. Она усердно изучала творения греческих и латинских отцов (в совершенстве владея обоими языками), не упуская ни одной мысли или выражения из них.  Святая старалась обратить еретиков с  их гибельного пути; подобно своей бабушке, осуществляла «апостольскую миссию монашества» — убедила многих юношей и девушек вести целомудренную жизнь. В 436 г. она была призвана в Константинополь своим больным дядей-язычником Волусианом.  С помощью св. Прокла Константинопольского она обратила дядю в христианство. Пребывая в столице, св. Мелания бесстрашно вступала в споры с несторианами и немало еретиков склонила к правой вере.  Много сил уделяла она назиданию сестер в духовной жизни. Таким образом, Мелания младшая представляет собой образец подлинной старицы, которая благодаря своей высочайшей духовной культуре оказала значительное влияние как на Восточных, так и на западных христиан.

Блаж. Иероним Стридонский. 15 июня. 330-420
Блаж. Иероним Стридонский был еще одним человеком, соединявшим аскетические традиции Востока и Запада. Он был несомненным преемником западной аскетической традиции, в частности св. Киприана Карфагенского, которого очень почитал и считал одним из главных носителей отеческого Предания. Тем не менее, большую часть жизни бл. Иероним провел на Востоке.
 

Бл. Иероним родится в 330-(340) г. в городке Стридоне (в пределах Далмации и Паннонии), в богатой и благочестивой семье. Светское образование получил  в Риме, в школе знаменитого граммарика Доната. Здесь же он сошелся с Руфином Аквилейсиким, с которым они вместе предавались плотским увлечениям и вместе обратились ко Христу. Иероним изучал риторику, диалектику, из греческих философов особенно был увлечен Цицероном и Сенекой. Увлеченный любовью к классическому образованию, он собрал у себя огромную библиотеку, с которой никогда не расставался.

  В 360 г. Иероним принял Крещение и резко изменил свою жизнь, став приверженцем аскетических идеалов. В Аквилее (Север Италии) он устроил общину друзей-отшельников.

В 370 г. Иероним уехал на Восток. В Антиохии, во время тяжелой болезни, с ним произошел окончательный нравственный переворот.  «Мне казалось,( писал он впоследствии,( что меня привели на суд…Спрошенный о моей вере, я отвечал, что я ( христианин. Но Занимавший первое место говорил: Ты лжешь, ты (  цицеронианец, а не христианин: где сокровище твое, там и сердце твое». Иероним поклялся не брать в руки классиков и действительно в течение 15 лет не читал их. В Антиохии  блаж. Иероним быстро усвоил греческий язык, и затем удалился в пустыню Халкис ( центр сирийского подвижничества. Там он в течение 5 лет придавался суровым аскетическим подвигам.  В одном из писем друзьям Иероним красноречиво описывает страшную борьбу  духа над порывами плоти и прославляет благодать, даровавшую ему победу. Время его было посвящено и научным занятиям: он изучал еврейский язык, переписывал книги, составлял библиотеку.

Потом блаж. Иероним вернулся в Антиохию и был рукоположен в сан священника. Затем он поселит Константинополь, где встречался со св. Григорием Богословом и св. Григорием Нисским. 

В 381 г. по приглашению папы Дамаса блаж. Иероним возвращается в Рим, где становиться личным секретарем папы. По его поручению Иероним принимается за  исправление латинского перевода Библии. В то же время он пишет ряд полемических и нравственных сочинений, которые доставили ему славу талантливого ученого и церковного писателя. 

Строгие взгляды блаж. Иеронима и созданное им аскетическое движение вызвало неприязнь в развращенном римском обществе, поэтому после смерти своего покровителя папы Дамаса (384 г.) он снова уехал на Восток.  Посетив египетских и сирийских отшельников, блаж. Иероним обосновался в Палестине и устроил в Вифлееме два монастыря — мужской и женский. В мужском монастыре он провел последние 33 года жизни. Это время было наполнено научной работой, главным образом,  исправлением и толкованием библейских текстов. Умер блаж. Иероним в 420 г. 

Аскетические подвиги блаж. Иеронима и сама его личность оказали значительное влияние на католическое монашество. Со средних веков там существовали общества «иеронимитов», считавших блаж. Иеронима своим покровителей и живших по правилам, собранных из его писем об иночестве.

Блаж. Иероним представлял собой классический тип ученого монаха, преимущественно переводчика и толкователя Священного Писания.
 Начав с исправления существовавшего в его время перевода, к концу жизни он сделал собственный перевод Библии на латынь. Для создания этого перевода блаж. Иероним выучил еврейский язык, сирский и халдейский языки. С VII века  перевод блаж. Иеронима вошел во всеобщее употребление, а в XII веке получил название «Вульгата», под которым он известен в настоящее время. Этот перевод в Римской Церкви пользуется большим авторитетом.
 На Тридентском соборе 1546 г. он был признан официальным и обязательным переводом  для Католической церкви («И путь никто ни под каким предлогом не вознамеривается или осмеливается его отвергать»).
 

Блаж. Иероним хорошо знал еврейский язык, традиции и обычаи еврейского народа. Вместе с прп. Ефремом Сирином он занимает первое место среди экзегетов Священного Писания. Он составил толкования на все пророческие книги и Екклезиаста, а также на Послания св. ап. Павла. Но нужно отметить, что не все его толкования верны, часто вместо простого и естественного значения слов он приводит учены гадания раввинов. Из его комментариев наиболее ценны толкования на пророков и ап. Павла.

Блаж. Иероним известен и как ревностный защитник монашеских идеалов. «Чрезмерно  чувствительный по натуре и легко ранимый», он стяжал свой духовный опыт многими и тяжкими скорбями, « в прямом смысле выстрадал свое иноческое призвание». Поэтому, конечно, он не мог оставаться равнодушным при нападках на монашество. В первую очередь ему пришлось бороться против некоего Иовиниана, который после довольно долгой жизни в монастыре возненавидел монашество, ушел из обители, приехал в Рим (ок.390 г.), и, предаваясь чувственным удовольствиям, начал проповедовать свои ложные взгляды. Учение Иовиниана было осуждено папой Сирицием, а блаж. Иероним написал в его обличение две объемные книги. В полемическом пылу Иероним неодобрительно отзывался о браке, что привело в смущение даже его друзей. Эти крайности «ригористического аскетизма» хотя и менее опасны, чем полное отрицание аскетики, но  для «среднего и царского пути» Православия всегда нежелательны. В последующих сочинениях блаж. Иероним несколько смягчал выражения, но все же, «в силу своеобразных черт своей личности и характера»  продолжал отстаивать аскетические идеалы с определенной склонностью к крайностям. 

Перу блаж. Иеронима принадлежит также несколько исторических сочинений и более сотни писем, касающихся различных событий того времени. 

Иоанн Кассиан Римлянин. Ок. 350 - 435.  Память 29 февраля на Востоке, 23 июля на Западе.

Преподобный Иоанн Кассиан Римлянин считается одним из первых основателей монашества в Галлии и вообще на Западе. Хорошо зная латинский и греческий языки, он был как бы связующим звеном между Востоком и Западом, перенося на Запад аскетический опыт подвижников Египта и Палестины. Иоанн Кассиан в равной степени почитается как Восточной, так и Западной Церковью.  

Прп. Иоанн Кассиан родился ок. 350 года в Марселе (Галлия)
, в Западной части Римской империи, поэтому его называют Римлянин.
 Семья его занимала видное общественное положение и была достаточно состоятельной. По-видимому, прп. Иоанн получил хорошее образование, которое впоследствии он считал препятствием ко спасению, поскольку запечатленные в памяти литературные образы отвлекали его ум от молитвы. По окончании образования, около 380 г., вместе со своим другом Германом
 он уехал на Восток, горя желанием вступить в ряды духовного воинства.

В Вифлеемском монастыре Иоанн Кассиан получил первые наставления в монашестве и принял постриг. Прожив два года в Палестине, потом в сирийской киновии, друзья «возжелали большего совершенства» и отправились на родину монашества, в Египет (Собес.XI, 1). Он посещали обители и уединенные места, получали духовные наставления от многих великих подвижников.   Значительную роль в духовном преуспеянии молодых иноков сыграл известный авва Пафнутий
, ученик прп. Макария. В руководимом им монастыре Скитской пустыни, по отзыву прп. Иоанна Кассиана, жили испытаннейшие из монахов и пребывало всякое совершенство (Собес. I, 1). 
  Среди скитских и нитрийских подвижников Иоанн и Герман прожили 7 лет, потом, после недолгого пребывания в Вифлееме, еще  около 3 лет. 

В конце 4 века в египетском монашестве произошло разделение на два лагеря: антропоморфистов (считавших, что Бог имеет образ человеческий, потому что Адам был создан по Его образу и подобию) и их оппонентов, так называемых «оригенистов», к числу которых принадлежал и авва Пафнутий. Патриарх Александрийский Феофил (от интриг которого пострадал свт. Иоанн Златоуст) сначала обличал заблуждения антропоморфистов, затем стал на их сторону и начал преследовать «оригенистов». Это гонение значительно опустошило египетские обители, многие братия бежали в Палестину, а прп. Иоанн Кассиан с Германом вместе с «длинными братьями» нашли приют в Константинополе у свт. Иоанна Златоуста (400 г.). Личность великого святителя произвела неизгладимое впечатление на друзей, и они стали его почитателями и верными сподвижниками. Свт. Иоанн Златоуст рукоположил Германа, как старшего,  в пресвитера, а прп. Иоанна Кассиана ( в диакона. Когда враги свт. Иоанна Златоуста подняли на него гонение, прп. Иоанн Кассиан и Герман отправились в Рим к папе Иннокентию с ходатайством о защите опального святителя. Миссия эта не увенчалась успехом ( свт. Иоанн Златоуст был отправлен в ссылку, начались гонения на  друзей великого святителя (404 г.). Поэтому  прп. Иоанн Кассиан, пробыв в Риме около 10 лет и будучи рукоположен в пресвитера, перебрался в Марсель.  Здесь Иоанн Кассиан основал два монастыря ( мужской и женский ( по правилам египетских и палестинских киновий. Всю оставшуюся жизнь он провел в Галлии, словом и делом проповедуя высокие идеалы восточного монашества. Распорядок жизни в основанных им монастырях стал образцом для прочих западных обителей, а сам Кассиан был удостоен звания аббата, прилагаемого лишь к самым достойным мужам. Скончался прп. Иоанн Кассиан в 435 г. 

Жизнь прп. Иоанна Кассиана была преисполнена подвига, и творения его имеют по преимуществу аскетический характер. Благодаря прп. Кассиану  западное монашество получило полнейшее изложение аскетического опыта восточных подвижников. При этом прп. Кассиан не был просто пассивным продолжателем своих духовных наставников.  По словам преосвященного Феодора Поздеевского, «Восток, действительно, в лице отдельных аскетов дал ему эти идеи, дал ему все элементы, необходимые для того, чтобы построить целую систему подвижничества, чтобы обнять подвижничество во всем разнообразии и совокупности его проявлений… но тот же самый Восток не имел у себя еще полной, научной системы аскетики, которая бы с одинаковой полнотой обнимала все стороны подвижничества, и преп. Кассиан прав, когда свою задачу – представить аскетику в духе идеалов Востока – называет трудом еще новым».

Учение прп. Кассиана охватывает самые разнообразные стороны монашеского подвига, представляет западному читателю полнейший опыт восточной аскетики. Он описывает внешний уклад жизни подвижника; приводит классификацию главных страстей,  подробно анализирует их проявления и методы борьбы с ними; разъясняет законы брани с нечистыми духами и основы правильного молитвенного подвига; раскрывает смысл таких важных понятий как рассудительность, духовное знание, христианское дружество, действие благодати в деле спасения человека.
 

Прп. Венедикт Нурсийский. Память 14 марта. (Ок.480-543).

С именем этого святого связан завершающий этап становления монашества на латинском Западе. Католики  называют его «патриархом западных монахов». Причисление преподобного к лику святых православной Церкви свидетельствует о величии совершенного им дела. 
 В греческой церкви он известен по «жизни преп. Венедикта» свт. Григория Двоеслова, которое, было написано со слов 4-х учеников преподобного, в 593 г.  

Святой Венедикт родился около 480 г. в Нурсии (городок в Италии). В юности для получения образования он был оправлен в Рим. Видя развратную жизнь не только учеников, но и учителей, он оставил школу — «презрел внешнее любомудрие, дабы сохранить внутреннее целомудрие» — и поселился в пещере в пустынной местности Субиако (где прежде были виллы Клавдия и Нерона). Три года провел преподобный в тяжелых подвигах. Пищу он получал от некоего инока, который брал ее из своего монастыря, никому не говоря о прп. Венедикте. Потом, смотрением Божиим, подвиг юноши был открыл людям. К нему стали стекаться почитатели, особенно  когда Бог прославил его даром чудотворений.  По усиленной просьбе иноков соседнего монастыря прп. Венедикт некоторое время был у них игуменом. Но испорченные нравы тогдашних монахов не выдержали строгости прп. Венедикта, о чем он предупреждал их заранее. Монахи даже пытались его отравить, но Господь сохранил его, показав великую силу крестного знамения (от которого треснула чаша с ядом).  Преподобный с миром оставил эту обитель и возвратился в свою пещеру. 

Но прежней уединенной жизни св. Венедикт уже не видел. Вокруг него стали селиться подвижники, и вскоре образовалось 12 обителей по 12 человек в каждой. Но и здесь он возбудил к себе вражду строгостью жизни. И отсюда ему пришлось уйти. 

Прп. Венедикт отправился в южную Италию и остановился на горе Кассино (на северо-восток от Неаполя). Он истребил здесь Аполлонову рощу, обратил в христианство множество местных жителей и основал новую обитель во ися прп. Иоанна Предтечи — знаменитый монастырь Монте-Кассино. Преподобный написал для него устав, который впоследствии был принят во многих монастырях Запада. В основу этого устава были положены правила прп. Иоанна Кассиана. Но прп. Венедикт уменьшил их строгость, примеряясь к уровню западного монашества. 
 

Значение этого устава трудно переоценить. Свт. Григорий Двоеслов так характеризует это сочинение и его автора: «Не хочу скрыть от тебя  того, что св. муж, прославившийся столькими чудесами в мире, сиял также и светом учения. Ибо он написал для монахов  правила, отличающиеся определенностью и изяществом речи. Если кто хочет подробнее узнать его обычаи и жизнь, может в этом начертании правил найти все способы его учительства, потому что святой муж никак не мог учить иначе, нежели сам жил».
 Устав прп. Венедикта оказал решающее влияние на историческое развитие всего последующего западного монашества, и в некоторой степени определяет его и ныне. По образцу обители в Монте-Кассино вскоре стали устраиваться обители по всей Западной Европе.  Устав прп. Венедикта, подвергаясь в разное время известным изменениям, стал единственным уложением, обязательным для всего западного монашества. 

Устав состоит из 73 статей, в которых изложены четкие и ясные предписания об организации  внешней и внутренней жизни в общежитии. Устав был направлен на освоение «азбуки» монашеского жития, для желающих взойти на вершины христианского совершенства, по словам преподобного, есть наставления святых отцов. В их числе прп. Венедикт называет сочинения прп. Иоанна Касссиана, жития отцов и др. книги, которые предписывалось слушать, собираясь  вместе после ужина. 
 

По отзывам специалистов, устав прп. Венедикта был лучшим решением проблем тогдашнего западного монашества. Преподобный сумел соединить в нем идеалы Востока с особенностями западной культуры, дал основы монашеского жития, успешно избежав как принижения иноческого идеала, так и предписаний неосуществимого. Устав прп. Венедикта ближе  Западу по духе и форме, чем устав свт. Василия Великого.  Своей краткостью он выгодно отличается от классических трудов прп. Кассиана, а своей полнотой, несмотря на сжатость изложения, оставляет далеко позади другие известные на Западе уставы. Именно этими качествами объясняется быстрое распространение устава прп. Венедикта в Италии и по всей Европе. 


  Правила прп. Венедикта предписывали отречение от собственности, безусловное послушание и постоянный труд. Старшие иноки помимо всего этого были обязаны заниматься воспитанием детей и переписыванием рукописей.  Благодаря последнему постановлению бенедиктинцы
 во времена невежества спасли от истребления множество древних памятников. 
  По отзыву проф. Скабаллановича, «распространению правил Венедикта много содействовал Карл Великий, доставший точный список их и велевший перевести их на немецкий язык, и Людовик Благочестивый, но более всего самоотверженная деятельность самых монахов ордена, посвященная воспитанию культуры в разоренных переселение народов местностях, построению церквей, научно-художественной деятельности».
 

Наконец, в уставе прп. Венедикта, несмотря на внутреннее сродство, например, с его современником, прп. аввой Дорофеем,  другим подвижником и аскетическим писателем, прослеживается разница в форме проявления этой сущности. В уставе прп. Венедикта «чувствуется сила организующая, дисциплинирующая и устраивающая все благочинно — та сила, которая в языческом прошлом покорила Риму весь тогдашний «круг земель». В последующей истории латинского иночества она стала все более и более доминировать, и в результате … форма здесь стала все сильнее подавлять содержание; обратной стороной этого процесса явилась «реакция мистицизма» (Франциск Ассизский и др.) — мистицизма уже надрывного и прелестного. Но в «классический период» истории западного монашества и аскетического богословия  должное равновесие между содержанием и формой в основном соблюдалось… Данное равновесие и созвучие содержания и формы иноческого жития наблюдается и в «Уставе» преп. Венедикта».

Прп. Венедикт, таким образом, почитается как один из главных основателей монашества на Западе. Причисление его к лику святых Православной Церкви свидетельствует о величии совершенного им дела. 

Прп. Венедикт был одарен от Бога даром чудотворения и пользовался великой славой. Множество людей посещало его. Даже предводитель варваров Тотилла пожелал видеть его. Святой старец безбоязненно обличил его за жестокость и предрек ему время его смерти. О своей кончине преподобный тоже знал заранее. Приготовив себя причащением Святых Тайн, прп. Венедикт мирно отошел ко Господу в 543 г. и был погребен в обители Монте-Кассино.
  

Святые Франции (Галлии).
Мученики Лионские и Вьенские. 

О подвиге этих святых известно из послания христиан городов Лиона (Лугдуна) и Вьены церквам Асии и Фригии. Послание сохранилось в «Церковной истории» Евсевия Памфила (книга V, 1, 2) Гонения датируются 177 годом и относятся к царствованию Марка Аврелия (161-180). Историки отмечают, что оно произошло по инициативе черни, а отнюдь не по указу императора.
 

Сначала христиан перестали  пускать в бани и на рынки, потом запретили вообще показываться в общественных местах. В отсутствие правителя области (легата) озверевшая толпа грабила и избивала  христиан, многие из них были заключены в тюрьму до его приезда. Легат обошелся с арестованными «со всей жестокостью»
.  «Тут среди остальных обнаружилось различие: одни были готовы к мученичеству и со всей охотой произносили исповедание веры». А другие не выдержали и произнесли отречение. Их было около 10 человек. «Они доставили нам великое огорчение и неизмеримую скорбь и надломили мужественную решимость у тех, кто еще не был схвачен и кто, хотя и с великим страхом, но помогал мученикам и не оставлял их», — пишут очевидцы. 

Обвинения, которые предъявляли христианам, были под страхом пыток вытянуты из их рабов-язычников. Это были немыслимые «Фиестовы пиры, Эдиповы связи и вообще такое, о чем нам не то что говорить, но и думать нельзя; нельзя и поверить, чтобы такое бывало когда-либо у людей». Когда распространились эти ложные слухи, «все озверели; даже те, кто раньше был к нам скорее расположен в силу дружеских связей, в ярости на нас скрежетали зубами».

Епископом Лиона был старец Пофин, которому было уже за девяносто. Но, несмотря на телесную слабость, он сам пошел к судье. «Исповедание его было прекрасно.  На вопрос легата, что это за Бог у христиан, он ответил:  “Будешь достоин — узнаешь”. Тогда его безжалостно поволокли, всячески осыпая ударами. Стоявшие рядом, не уважая его старости, били его руками и пинали ногами; находившиеся подальше швыряли всем, что попадало под руку: все считали преступным нечестием отстать в этом грубом издевательстве; думали, что таким образом они мстят за своих богов. Пофина, едва дышавшего, бросили в тюрьму, и через два дня он испустил дух».

В послании Лионских и Вьенских христиан названы еще несколько имен мучеников: диакона из Вьены Сакста, Александра, пергамец Аталла, «всегда бывшего опорой и оплотом здешних христиан», Матура, «недавно крестившегося, но доброго бойца», Бландину с пятнадцатилетним братом Понтиком.. 

О последней сказано: «на ней Христос показал, что ничтожное, незаметное и презренное у людей у Бога прославлено за любовь к Нему, проявленную не напоказ, а в действии. Боялись за нес все: и мы, и ее земная госпожа, сама бывшая в числе исповедников, считали, что у Бландины, по ее телесной слабости, не хватит сил на смелое исповедание. Она же исполнилась такой силы, что палачи, которые, сменяя друг друга, всячески ее мучили с утра до вечера, утомились и оставили ее. Они признавались, что побеждены, и не знали, что еще делать… По их утверждению, пытки одного вида достаточно, чтобы человек испустил дух,— не надо стольких и таких. Но блаженная, как настоящий борец, черпала новые силы в исповедании: она восстанавливала их, отдыхала, не чувствовала боли, повторяя: “Я христианка, у нас не делается ничего плохого”. Ее не только мучили, но вместе с братом  приводили смотреть на страдания остальных. Бландина была казнена последней. Она, «убеждавшая, как благородная мать, своих детей и проводившая их, победителей, к Царю… и поспешила к ним, ликуя о своем отходе … словно приглашенная на брачный пир, а не брошенная на съедение зверям. После бичей, встречи со зверями, раскаленной сковороды ее, наконец, посадили в ивовую корзину и бросили быку. Животное долго подбрасывало ее, но она уже ничего не чувствовала в надежде обетованного и в общении со Христом. Ее тоже закололи. Сами язычники сознавались, что у них ни одна женщина не смогла бы выдержать столько таких мучений».

В послании отмечается и такой факт, что отпадших держали в тюрьме, как и остальных, и тоже пытали. «В то время отречение было бесполезно, и объявившие себя тем, чем они и были, были посажены как христиане и ни в чем другом их не обвиняли; этих же держали как убийц и развратников, и по сравнению с остальными наказаны они были вдвойне. Радость мученичества, надежда на обещанную награду, любовь ко Христу, дух Отчий — все это облегчало участь исповедников; зато отрекшихся сильно мучила совесть: когда узников выводили, то их сразу можно было отличить по виду.  Исповедники шли веселые; на их лицах была печать благодати и славы… От них исходило благоухание Христово; некоторые даже думали, что они умащиваются миром; отрекшиеся шли понурые, приниженные, всякое благообразие было ими утрачено; к тому же язычники оскорбляли их как низких трусов, обвиняли в человекоубийстве… Видя это, и остальные укреплялись… не сомневаясь произносили свое исповедание». Но самое удивительное, что когда от кесаря пришло повеление «исповедников мучить; кто отречется, тех отпустить», большинство отступников вернулось к вере. Это произошло благодаря исповедникам. «Ожившие, полные сил подходили они (бывшие отступники) к кафедре для нового допроса, и радовался Господь, не желающий смерти грешника, милостивый к кающимся». Так, по словам послания «живые оживили мертвых». Недавние отступники .мужественно исповедали свою веру и были причислены к мученикам.

Кесарь велел римских граждан усечь мечем, остальных отдать зверям. После смерти всех мучеников язычники стали издеваться над их останками. Их «старательно охраняли днем и ночью, чтобы никто из наших не похоронил их. Выбросили то, что осталось от огня и звериных зубов… Одни при виде этих останков злобно скрежетали зубами, ища, чем бы еще отомстить; другие, смеясь, издевались, восхваляли своих идолов и приписывали им наказание христиан. Люди более мягкие, склонные до некоторой степени к состраданию, укоряли нас, говоря: “Где же их Бог? Какая им польза от их веры, за которую они отдали жизнь?” … И ночь не приходила на помощь, и деньги не убеждали, и мольбы не трогали: останки мучеников всячески охраняли, словно в расчете на большую выгоду от того, что не будет у них могил”. Через шесть дней останки мучеников были сожжены, а пепел брошен в реку Родан, «чтобы ничего от них на земле не оставалось». 

Описывая подвиг своих братьев, лионские и вьенские христиане подчеркивают их смирение и истинную любовь к ближним. «Многократно мучимые, бросаемые зверям и возвращаемые в тюрьму, все в ожогах, рубцах и ранах, они не только сами не объявляли себя мучениками, но запрещали нам их так называть». Они говорили: «Мы просто исповедники ничтожные» и « со слезами просили братьев усиленно молиться, чтобы им устоять до конца». Они молились за палачей и не превозносились над падшими. Исповедники,  «проливая за них обильные слезы перед Отцом, просили даровать им жизнь, и Он давал ее; они отдавали ее ближним и, победив все, отходили к Богу».

Св. Ириней Лионский. Ум. 202.

Св. Ириней Лионский является самым значительным богословом второго века. Его считают основоположником христианской догматики. 

О жизни Иринея известно относительно немного. О времени и месте его рождения точных данных нет. Предполагают, что он родился в середине II века в Смирне, где и получил христианское воспитание. В отрочестве он слушал поучения св. Поликарма Смирнского, ученика св. Иоанна Богослова. Здесь он узнал "подлинное и неизменное благовествование", веру в которое он пронес через всю свою жизнь. Воспоминания о встречах со св. Поликарпом всегда были живы в его душе.  Возможно, св. Ириней сопровождал св. Поликарпа в Рим, когда шел спор о праздновании Пасхи (154 г. по Р.Х.).

Между общинами малой Азии и Галлии в древности существовали тесные связи. Поэтому неудивительно, что св. Ириней большую часть жизни провел в Галлии.  Он был  в Лионе пресвитером, а затем епископом.

Во время гонений 177 года Иринея в Галлии не было.  Известно, что в правление Марка Аврелия еще в сане пресвитера св. Ириней  ездил в Рим поговорить с папой Елевферием в связи с монтанистскими спорами. После окончания гонений он был епископом Лионским (178 г.). Позднее ему удалось убедить папу Виктора примириться с теми малоазиатскими церквами, которые праздновали Пасху 14 нисана, по обычаю св. Апостола Иоанна, а не в воскресенье.  Евсевий Касарийский за деятельность по сохранению церковного мира называет св. Иринея миротворцем не только по имени, но и на самом деле.

Блаж. Иероним и другие авторы утверждают, что он принял мученическую смерть во время гонений императора Септимия Севера (202 г. по Р.Х.).

Таким образом, св. Иринея мы знаем фактически только по его писаниям. Их содержание свидетельствует о прекрасно образовании их автора, о глубоком знании св. Иринеем не только Священного Писания, но и языческой литературы и философии. Его главный труд «Пять книг обличения и опровержения  лжеименного знания (гнозиса)» или «Против ересей» сохранился только во фрагментах на греческом, а полностью — в латинском переводе. Это сочинение имело огромное значение для развития  христианского богословия. Другой труд, «Доказательство апостольской проповеди», стал доступным нам только в начале этого столетия, когда в 1904 г. был открыт его армянский перевод. 

Св. Мартин Милостивый, еп. Турский. Ок.316- 397. Память 12 октября.

Прп. Иоанн Кассиан не был единственным наставником западного иночества. Распространению аскетических идеалов в Европе в очень значительной степени способствовал св. Мартин Турский. В отличие от прп. Иоанна  Кассиана и блаж. Иеронима Стридонского, св. Мартин не оставил никаких письменных трудов. Он был преимущественно человеком действия. О его жизни мы знаем от его ученика, известного древнего писателя Сульпиция Севера
.  

Св. Мартин родился в Паннонии, в семье римского легионера, ставшего потом трибуном и служившего в привилегированных войсках —  конной гвардии императора. Родители св. Мартина были язычниками, и лишь позднее, когда он сам стал христианином, ему удалось обратить свою мать. Детство и юность св. Мартин провел в Италии. В 10 лет он, против воли родителей стал оглашенным, в двенадцать — возгорелся желанием удалиться в пустыню и предаться аскетическим подвигам. Но жизнь его сложилась иначе. Сыновьям ветеранов было велено посвящать себя военной службе, и св. Мартин с 15-лет должен был служить в армии. Он нес это бремя около четверти века, из них 22 года после Крещения. Военная служба его окончилась в Галлии, в то время, когда ею управлял Юлиан Отступник.   По словам  агиографа, это произошло при следующих обстоятельствах. Юлиан раздавал воинам денежные подарки, и когда очередь дошла до св. Мартина, тот сказал кесарю: «До сих пор я служил тебе, позволь же ныне нести воинскую службу Богу.. ибо я— воин Христов».  Юлиан обвинил св. Мартина в трусости, на что он попросил дозволения выйти против неприятеля безоружным. До начала битвы св. Мартина заключили  в карцер, а на следующий день варвары запросили мира, и он был уволен в отставку. Ему было около 40 лет.

Св. Мартин направился к епископу Пуатье св. Иларию Пиктавийскому, известному твердой верой и святостью жизни выдающемуся богослову того времени
. Благодатная личность этого «западного Афанасия» оказала мощное влияние на св. Мартина. Св. Иларий хотел рукоположить его в диакона, на св. Мартин по смирению отказался, и тогда епископ вверил ему служение экзорциста (или заклинателя).
 

Пробыв некоторое время в той должности, св. Мартин посетил родителей, а затем пытался устроить монастырь около Медиолана. Но тамошний епископ-арианин Авксентий изгнал его из города (вероятно, за твердые православные убеждения). Некоторое время он подвизался на некоем острове Галлинария вместе с одним благочестивым пресвитером.  После возвращения свт. Илария на кафедру в 361 г. недалеко от Пуатье в селении Лигужье св. Мартин создал первый на латинском Западе монастырь. 

Через 11 лет он, будучи уже прославленным по всей Галлии подвижником, избирается на Турскую кафедру (372 г.) Став епископом, св. Мартин нисколько не изменился — та же бедность было в его одежде, то же смирение в сердце. Некоторое время он жил в келлии при храме, а затем, устав от посетителей, в двух милях от Тура основал свой знаменитый монастырь Мармутье. Монастырь находился в дикой местности близ Луары. Собравшаяся в нем братия, числом около 80 человек, вела крайне суровую жизнь. Как египетские подвижники, они сходились вместе только на общую молитву и скудную вечернюю трапезу. Как св. Иоанн Креститель, одевались в одежды из верблюжьего волоса. Молодые переписывали священные книги, пожилые молились и несли послушание в церкви. 

До самой глубокой старости св. Мартин насаждал в Галлии монашество, основывая все новые и новые обители. В последний путь его провожало уже около 2000 монахов. 

Св. Мартин проявил неутомимую энергию в деле обращения в христианство грубо-языческого кельтского населения Галлии, как подлинный «муж апостольский».  Его личность привлекала не только сердца простых людей. Перед ним благоговели и представители образованнейших слоев тогдашнего общества западной части Римской империи. Так, жизнеописатель св. Мартина Сульпиций Север, человек высокой культуры и образования, «выражает свое искреннее изумление перед значимостью, вескостью и благородством речи святого, восхищается его искусством в разрешении труднейших вопросов, возникающих при чтении Священного Писания». Таким образом, св. Мартин был, как и св. ап. Павел, был «всем вся». В этом бывшем простом воине, как и в прп. Антонии Египетском  и других великих подвижниках, сияла та истинная мудрость, которая позволила простым рыбакам победить «мудрость» эллинских философов. 

Тур, наряду с Римом, был главным местом паломничества западных христиан. Особенно значительным поклонение свт. Мартину было до 1054 г., в период «эры православия» во Франции. Свт. Мартин называют покровителем Франции.

* * *

Леринский монастырь. Святитель Гонорат.

Эта обитель была, по словам о. Серафима Роуза, была главным рассадником православного иночества в Галлии и выросла исключительно под влиянием монашеской традиции Востока.

Ее основателем является святитель Гонорат (350-425). Он принадлежал к знатному роду северной Галлии, есть свидетельства, что в его семье были даже консулы. С юных лет св. Гонорат пожелал креститься и «пройти обучение в школе Божией», что вызвало резкое неприятие его языческой семьи, особенно сильно этому стремлению противодействовал его отец. Тем не менее, св. Гонорат вместе со своим братом Венанцием стал подвизаться на одном из островов близ Марселя под руководством отшельника Капразия.  Жизнеописатель  св. Гонората говорит, что чем более их жизнь скрывалась от мира, тем более сияла молва об их славных подвигах. Уже будучи известными на Западе подвижниками, братья отправились в обители Востока, но когда они были уже в Греции, Венанций умер.  Тогда св. Гонорат возвратился в Галлию и основал на острове Лерин  впоследствии знаменитый монастырь. 

Остров этот лежит около побережья южной Галлии, напротив Канн. Из-за множества ядовитых змей людей он был необитаем. Там, при постоянных туманах, среди лесов,  болот и диких зверей вместе с несколькими единомышленниками стал подвизаться св. Гонорат. Число иноков постоянно возрастало, они заселили не только Лерин, но и ближайшие острова. По своей форме жизнь Леринских иноков напоминала полуотшельническую. Братья  жили в отдельных кельях и собирались вместе на богослужение. В уединенных местах Лерина и соседнего острова Леро
 подвизались анахореты. Источником существования иноков был труд. Они ловили рыбу  самодельными сетями, выращивали хлеб, возделывали виноградники. Жизнь всего этого братства направлялась устными наставлениями св. Гонората,  имевшего сан пресвитера, писаного устава у них не было. Вот как описывает благотворное действие св. Гонората его ученик, а затем преемник по кафедре св. Иларий Арльский в своем «Похвальном слове» святому. «Вокруг Гонората собираются ищущие Христа, вполне находят Христа… Ибо здесь обитала чистота, святость, вера и добродетель, жздесь сияла мудрость и истина… Какого варварства он не укротил? Сколько раз он из лютых зверей делал кротких голубей? … И чья порочность прежде тяжела была для самих порочных, тех совершенство сделалось увеселением для всех…. благодаря его неутомимой деятельности и оживляющей любви, всем становилось вблизи него легко… Оттого все называли его господином и отцом, и в нем снова находили отечество и родных, которых оставляли в мире». 
 

Позднее, в 426 г. св. Гонорат стал епископом Арля (Арелата) и продолжал насаждать в полуязыческой Галлии евангельское учение и монашеские идеалы уже в качестве архипастыря. Прп. Иоанн Кассиан посвятил ему семь из 24-х Собеседований египетских подвижников. 

Леринский монастырь был центром южно-галльской аскезы. Из него вышло много епископов. В их числе можно назвать следующих святых:

1. Свт. Иларий, митр. Арльский (Арелатский) (401-449) — Ученик свт. Гонората, автор его жизнеописания и преемник по кафедре. Свт. Иларий принадлежал к сонму 2монахов» епископов, начало которым положит свт. Мартин Терский. Свт. Иларий с юности был рядом со свт. Гоноратом, а затем последовал за ним из Лерина в Арль. Умирая, свт. Гонорат назвал его своим преемником по кафедре, но св. Иларий очень высоко ценил уединение и после кончины учителя снова вернулся в пустыню. Вернуть его на кафедру удалось только с помощью отряда воинов. В тридцать лет он принял бремя архипастырства и пользовался очень высоким авторитетом, фактически был подлинным главой Церкви всей Галлии. Он председательствовал на соборах епископов в Риезе (429), Оранже (441) и Вэзоне (442). Известно о его достаточно независимом положении по отношению к римскому престолу, приведшим к конфликту с папой св. Львом. Свт. Иларий снял сан с епископа Безансона Целидония, когда открылось, что он был женат на вдове. Безансон находится за пределами его юрисдикции, и бывший епископ аппелировал в Рим. Папа Лев принял его в общение,  а свт. Иларий решительно протестовал против вмешательства папы во внутригалльские дела, за что по распоряжению папы был брошен в темницу. Однако, папе так и не удалось сместить его с кафедры. Он оставался епископом Арля до конца жизни и умер вне общения с Римом.

2. Свт. Кесарий Арелатский (470-542)  —  известный подвижник, церковный деятель и  писатель VI века. С 18-ти лет он подвизался в Леринском монастыре, потом стал настоятелем монастыря в Арле, а позднее (в 33 года) — епископом Арля. Около 40 лет он возглавлял Арелатскую кафедру, всецело посвящая себя исключительно  духовному руководству епархией, в том числе — попечению о монастырях.   Не имея светского образования, он имел самое главное — божий дар мысли и слова, что позволило ему занять почетное место в истории латинской письменности. Аскетические творения свт. Кесария адресованы отдельно инокиням, и отдельно инокам. Свт. Кесарий является автором первого из известных нам письменных уставов, предназначенных специально  для женских монастырей «Правила святых дев». Он был написал для обители, управляемой родной сестрой святителя. До этого женские обители жили либо по устным  правилам, либо по адаптированным уставам мужских монастырей. Свт. Кесарий написал и устав для иноков «Правила монахов», а также  «Послание к инокиням» и шесть «Проповедей к омнахам». Наряду со прп. Иоанном Кассианом, св. Мартином Турским и свт. Гоноратом свт. Кесарий Арелатский закладывал в Галлии прочный фундамент подлинной духовной культуры. « И не их вина, что здание, которое должно было воздвигнуться на этом прочном фундаменте, так и осталось недостроенным».

3. Св. Викентий Леринский (+450) — учитель Церкви, более почитаемый на Востоке, чем на Западе, священник,  автор «Коммониториума» (+450).  Святой Викентий - один из крупнейших церковных авторитетов V века. Он выступал противником тех крайностей, которые проповедовались некоторыми августианцами в связи с вопросом о соотношении действий Божественной благодати и человеческой свободы, ставшим важнейшим предметом богословской полемики на Западе в V веке.  Сочинение «Коммониториум» («Памятные записки») - важнейший памятник церковной письменности V века, содержащий обобщение православного учения о Священном предании. Известно замечание св. Викентия о Священном предании, о важности ничего не изменять в нем: «Что тебе вверено, то пусть и остается у тебя, то ты и передавай. Ты получил золото, золото и отдавай…. Научи тому, чему тебя научили, и, говоря новое, не скажи ничего нового».

В Леринском монастыре некоторое время жили прп. Иоанн Кассиан Римлянин, основавший потом свою обитель в Марселе и просветитель Ирландии св. Патрик. С монастырем был духовно связан св. Павлин Ноландский, по совету которого туда пришел св. Евхерий, впоследствии еп. Лионский, оставивший Церкви в числе прочих письменных трудов свидетельство о мученичестве в горах Швейцарии Фаваидского легиона, возглавляемого св. Маврикием. 
 Прп. Фавст, впоследствии еп. Риеза (Региума), второй после прп. Кассиана отец Галльского монашества, был аббатом Леринского монастыря (ум.490).
  

* * *

Итак, в Галлии IV века был свт. Мартин Турский с его отшельническими общинами.

В начале V века был основан Леринский монастырь, принесший в Галлию предания Египетских отцов. Из Лерина вышло много епископов и основателей монастырей.

В первой четверти V века основал свои монастыри прп. Иоанн Кассиан. Тогда же были созданы многочисленные монашеские общины на юге Галлии. Обычно они были вблизи городов, часто основывались епископами. В этих общинах (основанных часто епископами и вблизи городов) через писания прп. Иоанна Кассиана распространялись уставы и учение восточного монашества. И к концу жизни прп. Иоанна Кассиана (ум.434) православное монашество прочно утвердилось в Галлии. 

Затем здесь имело место явление, хорошо знакомое нам по истории России 14-17 веков — феномен «северной Фиваиды»: удаление монахов не только из населенных пунктов, но и из благоустроенных монастырей в пустынные леса Галлии.

Среди первых таких пустынножителей, обративших «пустыни» Галлии в 2монашеские города» были прп. Роман и Лупикин Юрские. 

Прп. Роман и Лупикин Юрские. Прп. Роман ум. ок. 460 г. , прп. Лупикин – ок. 480
Житие этих братьев-подвижников, написанное в их монастыре спустя несколько десятилетий после их смерти (около 520 г.) анонимным иноком, представляет собой самый подробный из имеющихся у нас рассказов о древнем монашестве в Галлии. 

С описания подвигов прп. Романа и Лупикина начинает свою «Жизнь отцов» свт. Григорий Турский. И это не случайно: подвиги этих святых к его времени (6 в.) стали легендой, а они сами — чистейшим образцом пустыннического подвига. 

Юра — это горная гряда в восточной Франции, недалеко от швейцарской Границы. Она простирается в запада на восток тремя ступенями, от равнин до «высокой Юры». В древнеримские времена были населены только нижние части Юры. К V веку население этой области уменьшилось, прежде обжитые районы заросли лесами, остались лишь немногие из старых городов, которые были вполне христианскими. Преподобные Роман и Лупикин родились в деревне вблизи одного из таких городов. По-видимому, это было в самом конце IV века, одновременно с преставлением свт. Мартина Турского. Роман был старшим братом прп. Лупикина и удалился в пустыню первым. Получив первоначальные познания о монашестве в одном из монастырей близ Лиона и взяв оттуда рассказы о египетских подвижниках и «Постановления» прп. Иоанна Кассиана, он поселился в уединенной местности Кондадиско, примерно в 30 км от родного города
. Прп. Роману было тогда около 35 лет. Это был простой деревенский парень, «чье сердце однажды в зрелые годы воспламенилось идеалом христианского совершенства», и который, узнав в ближайшем подходящем месте основные принципы монашеской жизни, не раздумывая, пошел и осуществил их. Крышей над его головой служили ветви густой пихты. Преподобный разбил небольшой огород и посеял принесенные с собой семена овощей. Свое время он, как и подобает отшельнику, проводил в молитве, чтении и трудах, причем работал лишь столько, сколько было необходимо для обеспечения своего существования. 

Вскоре к прп. Романцу присоединился его младший брат Лупикин, а затем община стала пополняться все новыми и новыми членами. Через некоторое время Юры, наподобие Фиваиды или Афона, покрылись монастыри, только число иноков исчислялось здесь не тысячами, а скорее сотнями.  Все обители  находились под общим управлением двух братьев. Юрские монастыри были очень близки по духу к восточным обителям лаврского типа. 

Первым священником в братстве был прп. Роман, принявший этот сан от свт. Илария Арльского, который посетил Юра на пути в Безансон (во время его знаменитого спора со св. папой Львом Великим).  Подобно прп. Антонию и Пахомию, первоначальники юрского монашества устроили общину для своей сестры Иолы и ее сподвижниц. Возможно, это была первая на Западе «пустынная» обитель, прежние были основаны вблизи городов. В этом монастыре умер прп. Роман, придя попрощаться с сестрой. Прп. Лупикин управлял братством еще около 20 лет и почил в глубокой старости, до самого конца пребывая в суровых лишениях. 

Юрские обители имели духовные связи с Агаунумом
, местом мученической в 3 в.  кончины знаменитого Фиваидского легиона и его начальника св. Маврикия. Первым повествованием об этом событии был рассказ прп. Евхерия Лионского, который несомненно был известен прп. Роману. В его времена на этот месте была только базилика, к которой прп. Роман совершил паломничество.  Впоследствии, в 6 в. здесь был основан монастырь «неусыпающих», устав которого был принесен из Константинополя. Монастырь Кондадиско послал туда сто своих монахов для образования одного из девяти хоров, сменявших друг друга в непрерывном псалмопении.

Сейчас на местах подвигов братьев есть две деревни: Сен-Лупикин и Сен-Роман, в е в приходских церквах каждой из них хранятся мощи преподобных. 

Святая Клотильда, королева Франции. (+545, 3 июня)
Роль св. Клотильды в истории православия во Франции сравнивают с заслугой св. Ольги на Руси, св. Людмилы — в Чехии, св. Елены — в Римской империи
. Благодаря св. Клотильде обратился в православие ее супруг — знаменитый король Хлодвиг из рода Меровингов (486-509), основатель Франкского королевства. 

Св. Клотильда была дочерью бургундского князя, с 493 года — супругой короля  Хлодвига. Как впоследствии равноапостольная княгиня Ольга, она стала первой христианкой королевского рода в  Галлии. Молодая и красивая королева оказала чрезвычайно благотворное влияние на своего мужа. Однако это произошло далеко не сразу. Поначалу никакие доводы Клотильды не могли убедить Хлодвига креститься. 

Между тем, у королевы родился сын, и она настояла на том, чтобы крестить его. Ребенок умер, едва выйдя из купели. Король резко упрекал Клотильду. “Если бы мальчик, – говорил он, – был освящен именем моих богов, он непременно остался бы жив; теперь же, когда его окрестили во имя твоего Бога, он умер”. На что королева отвечала: “Я благодарю Всемогущего Господа за то, что Он не посчитал меня недостойной и захотел взять рожденное из чрева моего в Царство Свое”. 

Когда начал болеть их второй сын, Хлодвиг сказал: “С ним случится то же, что и с его братом”. Когда же по усердным молитвам Клотильды ребенок выздоровел, король не придал этому никакого значения.

Гораздо большее впечатление произвела на него чудесная победа в знаменитом сражении при Толбиаке. Эта битва против аллеманнов казалась совершенно проигранной. Хлодвиг и его воины усиленно молились языческим идолам, но те им не помогли. Тогда король воззвал к Богу Клотильды: “О, Боже Клотильды, умоляю Тебя, даруй мне победу – и Ты будешь моим Богом; я поверю в Тебя и крещусь во Имя Твое!” Воодушевленные франкские воины удвоили свой пыл, и то, что казалось невозможным, совершилось: аллеманны, внезапно объятые страхом, бежали. 

Королева очень обрадовалась и тайком пригласила реймсского епископа, святого Ремигия
,  попросив его объяснить королю основы христианской веры. По окончании беседы Хлодвиг сказал: “Охотно я тебя слушал, святейший отец, но меня смущает вот что: мои подчиненные не потерпят того, чтобы я оставил их богов. Однако я пойду и буду говорить с ними”. Когда же король обратился к своим воинам, то они воскликнули: “О король, мы отрекаемся от смертных богов и будем служить Вечному Богу, Которого проповедует Ремигий”. 

Крещение состоялось в праздник Рождества Христова. Когда при торжественном пении гимнов Хлодвиг вошел в великолепно убранный собор, его охватил страх, и он спросил у Ремигия: “Неужели это и есть Царство Небесное, которое мне обещано?” “Нет, – отвечал епископ, – но это начало пути туда”. Во время совершения Таинства святой Ремигий произнес знаменитые слова: “Смиренно нагни твою голову… поклонись тому, что ты жег; сожги то, чему поклонялся”. Вместе с Хлодвигом епископ Ремигий покрестил 3 тысячи его солдат. Хлодвиг и его соотечественники читали при крещении православный символ веры.
 Это произошло в 496 г. В 1996 году Франция отмечала 1500-летие принятия Православия. 

Незадолго до смерти, в 511 году, Хлодвиг созвал церковный Собор в Орлеане,  первый Франкский Собор. Он приказал также составить письменный свод законов, получивший название «Салической правды».

При Хлодвиге Париж стал столицей Галльского королевства. Здесь, на могиле святой Женевьевы, Хлодвиг построил Собор апостолов Петра и Павла, где впоследствии  был погребен вместе с Клотильдой. Теперь это церковь святой Женевьевы. 

В 511 году, после смерти Хлодвига королевство было поделено между его четырьмя сыновьями. Святая Клотильда переехала в Тур, где скромно и добродетельно проводила свои дни при базилике святого Мартина, изредка посещая Париж. О своей кончине она узнала за 30 дней. 

Cвятой Клотильде Франция французская монархия обязана своей эмблемой — тремя цветками лилии, символом Пресвятой Троицы. Эта благочестивая королева воспитала в православии своего внука, св. Клода (Клодульда, Хлодоальда) исповедника (+560, 7 сентября), который отказался от всех прав на трон и принял монашеский постриг. Св. Клод является основателем монастыря близ Парижа
. 

Королеву Клотильду Церковь канонизировала при Папе Пелагии I в середине VI века. Мощи св. Клотильды, прежде весьма почитаемые, были сожжены во время Великой Французской революции, так же, как и мощи св. Женевьевы и многих других французских святых.
  

Святая Женевьева Парижская.  420(423)-512
. Память 3 января
Святая Женевьева
 — покровительница Парижа, родилась деревне  в 7 км от столицы. Ее духовные дарования и призвание были открыты свт. Герману Оксерскому (380-448), одному из почитаемых галльских святых, другу и сподвижнику прп. Иоанна Кассина,  основателю аббатства Сен-Жермен – усыпальницы французских королей.  В 429 г., будучи проездом в родном селении св. Женевьевы святитель узнал девочку  в толпе встречающих и благословил посвятить себя Богу. 

После смерти родителей она переселилась в Париж. Самым известным чудом св. Женевьевы является спасение этого грода от нашествия гуннов во главе с Атиллой в 451 г. Святая уговорила парижан не покидать свои дома, но «вооружиться против стремительного натиска мечей оружием поста и молитвы и с легкостью положиться на помощь Господа». Она обещала, что Париж, «благодаря покровительству Божию, останется нетронутым врагами».
 Память об этом чуде не только хранится в предании, но и отмечена колонной, сооруженной на месте, до которого дошел Атилла.

Житие св. Женевьевы повествует о том, что несмотря на это, и многие другие чудеса, парижане задумали ее убить, «ради общего своего богатства, за которое она ни их, ни жен их никогда не упрекала». Оставалось только решить, «следует ли ее побить камнями или утопить». От этого преступного намерения горожан отговорил некий архидиакон из другого города, случайно оказавшийся в тот момент Париже. 

Св. Женевьева была духовно связана с прп. Семеоном Столпником. «Через купцов, часто приходивших по торговым делам в германские земли, он посылал святой Женевьеве приветствия с великим почтением и усердно просил ее молить за себя Господа Бога. И столь великими дарами верной рабы Божией были оба осыпаемы, что, будучи разделенными от обоюдного знакомства местоположением провинций и дальностью расстояний, по провидению Божию познали друг друга внутренним духовным зрением».

По словам Жития, «с пятнадцатого до пятидесятого года своей жизни она установила себе пост, дважды в неделю разрешив принятие пищи. Ела она только ячменный хлеб и кусочки пчелиных сот; вина же или того, что может опьянить человека, она ни разу за свою жизнь не пила. После пятидесяти лет, по совету епископов, наставлениями которых пренебрегать никак было нельзя, начала она вкушать в умеренных количествах рыбу и молоко, но и то редко». 

Повествует житие и о том, что у св. Женевьевы были «соратницы духовные» - девы, которые всю жизнь были с нею связаны. Их имена в переводе означают: Вера, Воздержание, Великодушие, Терпение, Простота, Невинность, Согласие, Благоразумие, Любовь, Истина, Учение.

«Завершив отмеренный путь, она окончила жизнь в мире, и завершение это было похвальное. Похоронена она в третьи январские ноны; восемьдесят лет она была странницей в сем мире, народ почитал ее; но она жила для вечности, посвятив себя Христу». Вокруг же ее могилы, король Хлодвиг, основал чудную базилику. После его преждевременной смерти она была завершена королевой Хлотильдой, его супругой. Мощи св. Женевьевы были уничтожены во время Великой Французской революции. 

Сейчас их частицы хранятся в парижской церкви Сент-Этьенн-дю-Мон. Внутри церкви над входом — картина, на которой изображена сидящая под деревом хрупкая молодая девушка в окружении белых овечек. Статуя святой Женевьевы возвышается и на одном из мостов через Сену.

В 30 км от Парижа расположен небольшой городок Сент-Женевьев де Буа, в котором находится знаменитое русское кладбище
. Название городка связано с чудом св. Женевьевы: благодаря ей, в лесу на этом месте когда-то забил источник, и с тех пор поселение стали называть Сент-Женевьев де Буа — «Святая Женевьева в лесах».

Свт. Григорий Турский. (539-594).

Свт. Григорий на сегодняшний день известен своей «Историей франков». Но для православных христиан он более важен как крупнейший древний агиограф. Никто из писавших по латыни на православном Западе не сделал больше, чем он, для прославления западных святых. В этом писателе, по словам иером. Серафима Роуза, «дышит дух православного Востока». При этом написанное им не переводилось на греческий или славянский языки,  поскольку его труды тесно связаны с Западом, а Восток уже имел многочисленные сборники о святых Востока, написанных в том же духе. 

К числу сочинений свт. Григория, посвященных православным святым Запада, относятся 8 книг о чудесах. Четыре из них посвящены свт. Матрину Турскому, остальные — это «Слава блаженных мучеников»,  «Страсти и чудеса святого Иулиана-мученика», «Житие отцов» и  «Слава исповедников».  Сведения о западных святых разбросаны и по страницам «Истории франков». 7-я книга «Житие отцов» переведена на английский язык иером. Серафимом Роузом. В 2004 г. этот труд опубликован в русском переводе. 

Свт. Григорий родился в  Галлии, в семье, отличающейся «редкой преданностью Господу»
. В его роду было несколько святых (лионский мученик Вектий и четыре святителя). После исцеления от тяжелой болезни он принял постриг, в возрасте около 25 лет был рукоположен в диакона, затем в священника, а около 573 г., имея чуть более 30 лет о роду, был избран епископом Турским. 

Свт. Григорий очень почитал свт. Мартина Турского, своего  предшественника по кафедре, и находится под его особым духовным покровительством. Еще будучи диаконом, он получил от этого проставленного святителя исцеление от телесного недуга. И потом, часто страдая от физических недугов, терзавших его истощенное суровым постом тело, он постоянно получал от св. Мартина облегчение. Став епископом, он восстановил обветшавшую базилику св. Мартина и украсил стены изображением его подвигов. 

Пастырское служение свт. Григория было составлено из забот по строительству или восстановлению храмов, письменных трудов, попечению о монахах и мирянах своей епархии. Житие святителя повествует о чудесах, совершенных по молитвам свт. Григория.

Свт. Григорий был связан тесной дружбой с другим святым Григорием — папой Григорием Двоесловом. В житии имеется свидетельство о путешествии свт. Григория Турского в Рим и о почетном приеме, оказанном ему папой. 

Свт. Григорий преставился на 21-м году своего архипастырства, 17 ноября, в неделю св. Мартина (ум.11 ноября), начав совершать службу свт. Мартину и закончив ее «уже вместе с ним на небесах». 

Свт. Григорий был погребен рядом со свт. Мартином. Храм, в котором они хранились, неоднократно перестраивался. 25 мая 1562 г. мощи святителей Мартина и Григория были осквернены и сожжены протестантами-гугенотами. Останки св. мощей вместе с пеплом были собраны и снова помешены в собор. В 1793 г, в разгар Французский революции, этот собор сравняли с землей, а место застроили дамами и замостили, чтобы стереть и саму память об этих святых. 

В 186 г. несколько католиков отыскали частицы мощей свт. Мартина и построили новый собор в его честь. От мощей свт. Григория ничего не осталось.

Англия и Ирландия. 

В Великобритании сегодня проживает около 400 тыс. православных. Это приходы Русской Православной Церкви Московского Патриархата, приходы, находящиеся в юрисдикции патриарха Антиохийского, приходы Греческой Православной Церкви, Сербской, Румынской, РПЦЗ и др. 

И практически во всех этих церквях можно встретить почитание древних британских святых, принадлежавших к православной кельтской церкви. Так, например, большинство православных храмов в Великобритании, принадлежащих юрисдикции Антиохийского патриархата, носят имена кельтских святых VI-IX веков. 

В русском соборе Лондона находится икона, на которой изображен собор британских святых. 

Об истории ранней Церкви в Британии у нас мало свидетельств. С 43 года по Рождестве Христовом началось завоевание римлянами Британии. При римлянах Британия впервые услышала о Христе. Это вполне могли быть христиане в среде римских солдат или специально прибывшие сюда миссионеры. О христианах в Англии уже свидетельствуют в III веке Тертуллиан и Ориген.
  К этому времени относится мученичество первого известного нам британского христианина и мученика св. Албания. 

Под управлением Констанция, отца св. Константина Великого, христиане Британии и Галлии почти не пострадали. Археологами были обнаружены несколько базилик, датируемых 4 веком. В 400 году, накануне англо-саксонского вторжения, Британия была достаточно широко христианизированной провинцией. В Кельтской Британии существовало 3 епископские кафедры. Первым известным британским богословом был монах Пелагий, оппонент бл. Августина (4-5 вв).

Примерно в то время, когда св. Патрик начал свою миссию среди Ирландцев (с 432 г.), начались англо-саксонские вторжения в Британию. Язычники завоевали значительную часть острова. Кельты оказывали завоевателям яростное сопротивление
 и ничего не делали для их христианизации. Вторжения англов, саксов и других языческих племен уничтожило римскую администрацию
 и прервало контакты с римским миром большей части областей Британии. Старая кельтская церковь выжила не только в Ирландии, где бережно хранилось наследие св. Патрика, но и в Уэльсе, Шотландии и в Бретани, куда бежало много кельтов. 

В 6 веке знаменитый миссионер св. Колумба (Колум Килл)е основал монастырь на шотландском острове Айдан и обратил в христианство местное население (пиктов). После кончина св. Колума Килле (597 г.) его ученики, монахи с о. Айоны, с успехом занимались миссионерской деятельностью среди англосаксов в Нортумберленде.  В 635 г. в его столице Бамборо епископом стал св. Айдан. Одна из его духовных дочерей, св. Хильда, основала монастырь в Уитби, который вскоре сделался известным по всей Британии духовным и интеллектуальным центром. 

Но самую серьезную миссию среди англов и саксов  начал папа Григорий Великий в 597 г., когда первым архиеп. Кентерберийским
 Августином было совершено крещение Английского короля Этельберта и 10 тыс. его подданных. 

Кентерберийская кафедра и Кельтская церковь долгое время враждовали между собой из-за силовых методов вовлечения кельтов в римскую церковную систему, применяемых еп. Августином. Это почти свело на нет все успехи его миссии. Примирение состоялось на соборе в Уитби (664 г.), на котором были приняты римские обычаи. 

В 668 г. В Риме был посвящен новый архиеп. Кентерберийский св. Феодор, из Тарса (малоазийский грек). Он фактически и создал основную структуру Английской церкви. 

Зародившись и оформившись как новое вероучение на развалинах многонациональной Римской Империи, христианство по самой своей сути не имело специфических национальных корней. В этом, возможно, состояла его сила: комплекс этических законов христианства был направлен в первую очередь на человека как на духовную личность, и это способствовало его быстрому распространению в Европе раннего средневековья, столь многоликой и пестрой. Но, попадая в новую этническую среду, христианство каждый раз неизменно окрашивалось, если можно так выразиться, в специфические “национальные цвета”, что дало нам все разнообразие существующих и в наши дни форм местной святости.

Одну из наиболее интересных и сложных форм конкретного воплощения христианского учения представляет собой кельтская Церковь, особенно — в период раннего средневековья, когда она была еще относительно свободна от влияния Рима. Наиболее яркое свое воплощение кельтская Церковь нашла, безусловно, в Ирландии, христианизированной уже в V в. (миссия святого Патрика традиционно датируется 432 г.) и оставившей в своей истории множество имен местных святых, зачастую официально так и не признанных Римом. Но кто именно объявлялся святым в Ирландии в период раннего христианства? Ответ на этот вопрос, как мы полагаем, необычайно важен, так как облик святого может служить своего рода индикатором того, как именно понималась идея святости данной этнической культурой.    

Кроме того, для  православных русских Ирландия и ирландские святые это свидетельство о существовании православного Запада

 Как известно, святым покровителем Ирландии считается святой Патрик, принесший на остров это новое вероучение и основавший первый в Ирландии монастырь (Армаг). Непосредственно рядом с ним принято ставить фигуру Бригиты, святой девственницы, также основательницы монастыря (Килдар). Ориентация на монастырь и монастырскую культуру отличала ирландское христианство с самых первых десятилетий его существования.

Святой Патрик. 389- 493
. Память 17 марта
Св. Патрик — самый известный ирландский святой. День его памяти —17 марта — уже давно он перерос национальные границы и стал своего рода международным днем Ирландии. В день Св. Патрика  принято носить зеленое (национальный цвет острова). Это день отмечают в Нью-Йорке, Буэнос-Айресе, Мельбурне. К сожалению, религиозная основа праздника давно ушла на второй план. В самой Ирландии в этот день устраивается парад в честь святого Патрика с песнями, плясками и пивом… Традиция праздновать память св. Патрика в форме пивного фестиваля пришла из ирландской диаспоры в Америке. Существует даже выражение «похмелье св. Патрика», оскорбляющее религиозные чувства христиан.

Раньше этот традиционный праздник, всегда приходящийся на пост, имел в Ирландии аскетический характер и не нарушал атмосферы Великого Поста. Поэтому он всегда имел Божие благословение и был овеян благоговейной духовной радостью. В день святого Патрика под страхом взысканий и штрафов закрывались все пабы и питейные заведения. Ирландцы помнили и чтили тот духовный Дар, который принес им святой Патрик, и поэтому для них нарушение церковных правил было совершенно неуместно.
  

Имя св. Патрика обросло многочисленными легендами. Достоверно о нем известно сравнительно немного.  Св. Патрик прожил очень долгую жизнь — 104 года, из которых около 60-ти было посвящено миссионерской деятельности в Ирландии. Это первый епископ Ирландии, основатель Ирландской Церкви. Св. Патрику Ирландия обязана своим алфавитом и письменностью. С его именем связана знаменитая эмблема Ирландии — трилистник. Это листок клевера, с помощью которого св. Патрик объяснял догмат о Святой Троице. 

Большая часть того, что мы знаем о жизни Св. Патрика, взято из его писаний ("Исповедь", "Письмо к Коротикусу"

 HYPERLINK "http://www.krotov.info/history/05/493patr.html" \l "_ednref1" \o "Перевод: П.Ерофеев" 
http://www.krotov.info/history/05/493patr.html - _ednref1, молитва "Щит Св. Патрика", некоторые другие) и из стихотворных гимнов, написанных вскоре после его смерти. Принадлежность этих сочинений св. Патрику практически не вызывает никаких сомнений. 

Родился Патрик (тогда его звали Суккат) примерно в 389 году в Британии. Он был внуком христианского священника и сыном диакона, который принадлежал к знатному семейству и был римским чиновником. Отец св. Патрика был из бриттов, а мать мальчика, близкая родственница свт. Мартина Турского, покровителя Галлии, — из франков. 

В детстве и юности св. Патрик не знал Христа. «Я не верил еще в живого Бога, как не верил в Него с младенчества, — пишет он в своей «Исповеди»,— но оставался в смерти и неверии, пока не был сурово исправлен и поистине приведен к смирению каждодневным голодом и наготой» (п.26). 
  Это случилось в плену, в Ирландии, куда он был уведен из фамильного имения около 405 г.,  в шестнадцатилетнем возрасте. Разбойники
 убили  отца св. Патрика,  сестры его пропали без вести, а он сам был продан в рабство.

По мнению св. Патрика, это было «вполне заслуженно, поскольку мы отвратились от Бога, не соблюдали Его заповедей и не были послушны нашим священникам, постоянно напоминавшим нам о спасении. И Господь навел на нас пламень Своего гнева и рассеял нас среди народов, даже до края земли, где я, в ничтожестве моем, теперь пребываю как чужестранец» (Исповедь, п.1).

В рабстве святой пас овец в уединенных местах, горах и лесах. Там, созерцая творение, он научился верить и молиться Творцу. «Любовь моя к Богу, страх Божий во мне и моя вера возрастали все более и более, — писал он впоследствии, —  и дух мой побуждал меня к тому, что за день я произносил до ста молитв и почти столько же ночью, — и так даже тогда, когда находился в лесу или в горах,  и я просыпался до восхода, чтобы молиться — в снегу, на ледяном холоде, под дождем, и я ни разу не занемог и не поленился, ибо, как я вижу теперь, дух полыхал во мне в те дни» (Исповедь, п.16).

В плену св. Патрик стал глубоко верующим человеком. По его исполненным веры молитвам Бог часто творил чудеса. Шесть лет Патрик пребывал в повиновении у хозяина, потом он получил от Бога повеление бежать. Ему был указан корабль, находящийся на расстоянии двух сотен миль, на котором можно было уплыть. 

После трех дней плавания св. Патрик с моряками-язычниками 28 дней странствовали по необитаемым землям
. Когда у них вышла еда, капитан обратился к святому: «Скажи мне, христианин, — ты говоришь, что твой Бог велик и всемогущ, так почему бы тебе не молиться о нас? Ведь мы можем погибнуть от голода, и непохоже, чтобы мы когда-нибудь снова увидели людей". Св Патрик призвал их с верою обратиться к Богу и попросить Его  о помощи, уверяя моряков, что «для Него нет ничего невозможного… ведь Он везде имеет все в изобилии». И действительно, помощь пришла. Путешественники встретили стадо свиней, затем нашли дикий мед (Исповедь, п.19).

 После долгого пути святой вернулся в родные края. Там он увидел в видении мужа, по имени Виктор, «как бы пришедшего из Ирландии» и несущего «несчетные послания. И он дал мне одно из них, и я прочел начало послания: "Голос ирландцев". И в тот миг, когда я читал начало послания, казалось, я слышал голоса тех, что обитали за лесом Фоклут, что у западного моря, и они взывали как  одним голосом: "Мы молим тебя, святой юноша, чтобы ты пришел и снова был среди нас". И сердце мое было столь сокрушено этим, что я не мог больше читать, — и очнулся. Благодарение Богу, ибо после столь многих лет он даровал им то, о чем они просили» (Исповедь, п.23). Так святой получил повеление вновь вернуться в Ирландию, но уже с проповедью Евангелия. 

Перед миссией св. Патрик  отправляется в Галлию, где набирается духовного опыта и знаний, необходимых для будущего служения. Некоторое время он жил в известнейших монастырях Галлии — Мармутье под Туром, основанном свт. Мартином Турским и на о.  Лерин, в монастыре св. Гонората.  Затем он поселился при знаменитом св. епископе Германе Оксерском,  ближайшем друге и сподвижнике прп. Иоанна Кассиана, вместе с ним подвизавшемся в пустынях Египта. Этот святитель при рукоположении в сан диакона дает ему имя Патрик.

 Вскоре св. Герман, отправился  в Британию бороться с ересью Пелагия (который полагал, будто человек может сам, только своими делами и без благодати Божьей, достигнуть спасения). Святитель взял с собой и св. Патрика.   Вместе с группой священников они ходили по Британии, опровергая ересь и возвращая людей к Богу, совершая чудесные исцеления. Во время этого путешествия св. Герман не только боролся с ересью, но и обращал ко Христу местных властителей. Этот прием  впоследствии использовал св. Патрик в своей ирландской миссии.

Так в общении с подвижниками Галлии  св. Патрик узнал всё, что было необходимо для его будущей миссии.  Исследователи отмечают, что особую любовь святой питал к Слову Божьему. Свидетельство этому — его сочинения. В  одной «Исповеди», совсем небольшом повествовании,  он примерно двести раз явно или неявно ссылается на Священное Писание. 

 Перед началом ирландской миссии в 432 г. св. Патрик  едет к тогдашнему римскому  папе Целестину за благословением. Это было второе посещение Рима. Первый раз св. Патрик безуспешно ездил туда примерно в 415-420 годах, еще до того, как поселился у св. Германа. «В политической и военной ситуации того времени нетрудно было отказать малоизвестному монаху в средствах на христианизацию какого-то варварского острова».
  Второй раз св. Патрик приехал с рекомендательным письмом от свт. Германа. Папа Целестин II дал благословение на проповедь, и св. Патрик был рукоположен в епископа Ирландии. Ему было тогда около 45 лет. 

Все последующие 60 лет жизни он проводит в странствиях, обращая и крестя людей тысячами.  

В Ирландии того времени не было  государства в современном смысле этого слова. Страной управляла военно-племенная  аристократия. Народ был разделен на кланы (племена), во главе с вождями, которых называли королями.  Вождь не только был светским правителем, но и считался священной особой, во время инаугурационных церемоний он становился как бы живым воплощением своего клана и был окружен многочисленными гейсами (табу). Таких “королей” в сравнительно небольшой Ирландии насчитывалось около сотни, и число подданных каждого из них не могло превышать нескольких тысяч человек.  “Подкороли” самого низкого ранга платили дань королям семи провинций, а те в свою очередь — верховным королям, которых в V веке было два — один в Темре (Таре),  другой в Кашеле. Страна жила исключительно скотоводством с элементами земледелия. В Ирландии V века не было ни городов, ни крупных деревень. Даже известные нам по сагам “великие столицы” Темра, Эмайн-Маха или Круахан-Ай представляли собой лишь большие поместья, обнесенные земляными валами, внутри которых находилось по нескольку деревянных построек. Простолюдины, платившие дань  вождю, селились хуторами.

Св. Патрик обычно сначала, по примеру своего учителя св. Германа,  старался обратить в христианство вождя того или иного клана. Потом по его примеру обращались и остальные.

Его миссия увенчалась блестящим успехом. Патрику не только удалось сделать Ирландию христианской страной, но и создать поместную ирландскую Церковь. Он не только крестил, но и рукополагал священников.    Посвящение в сан зачастую проходило так: св. Патрик учил вновь обращенного читать, выстригал ему тонзуру и по возможности снабжал его необходимыми книгами — “азбукой веры” с изложением основ христианского вероучения, которое чаще всего переписывал для него собственноручно. Новопоставленный священник получал также Псалтирь, Евангелие и книгу типа Служебника, если таковые имелись в наличии. Это происходило далеко не всегда, поскольку  книг было мало, они были дороги. И если под рукой не оказывалось пергамена (что неудивительно в бесписьменной стране), Патрик использовал и покрытые воском деревянные таблички.     

Со св. Патриком шли его последователи. С ним были советник-епископ, священник, певец псалмов, судья, были также кузнецы, ремесленники, вышивальщицы, — эти люди изготавливали предметы, необходимые для богослужения.

 Христианизация Ирландии проходила практически бескровно — в этой стране не появилось ни одного святого мученика, культ мученичества в ирландской Церкви так и не развился. 

Многие мелкие короли, став христианами, выделяли в своих владениях земли под строительство церквей. Церкви эти с самого начала не походили на привычные европейские храмы. Чаще всего они выглядели так: внутри круглого земляного вала стояло несколько построек — жилой дом для священнослужителей, храм или часовня, где проходили богослужения а также кухня, являвшаяся одновременно трапезной. Таким центром управлял епископ, а потому церкви получили название “города”, — ведь так именовались резиденции епископов в Европе.

Св. Патрик основывал и монастыри, однако в стране, где все селились обособленно хуторами, церковные общины с самого начала были организованы скорее как монастырские; отдельные поселения, где жили священно- и церковнослужители с епископом во главе.

Исследователи удивляются легкости распространения новой веры.  «Загадка установления христианства в Ирландии прежде всего в том, что оно было принято практически бескровно. Народ вместе с правителями переходил в новую веру массовым порядком, а правители оказывали святому Патрику всяческое содействие». Это объясняют только «не исключительным даром убеждения, логического рассуждения и яркостью личности самого святого Патрика», но и  политическими причинами.  «Бескровная смена идеологии была в это время как никогда выгодна королям и воинской аристократии, которые стремились выйти из-под власти друидов (магов-прорицателей), налагавших на королей и воинов сакральные обязательства-гейсы, которые ограничивали правителей в решениях».
 

Интересно, что и сам святитель Патрик удивляется как своему духовному преображению, ставшему основой успешной проповеди, так и величию совершенного им дела. «Откуда взялась во мне эта мудрость, которой прежде не было у меня, не знающего ни числа дней своих, ни Бога? Откуда произошел столь великий и столь целительный дар — знать и любить Бога, у меня, потерявшего родину и семью?» «И как это случилось, что [живущие] в Ирландии, где никогда не знали Бога, но всегда, до сего дня, почитали идолов и всякую нечистоту, теперь стали народом Господа и называются детьми Божьими, что сыновей скоттов
 и дочерей их вождей ныне мы видим монахами и невестами Христовыми?» (Исповедь, п. 36 и 41). 

Он прекрасно понимает свою греховность: «Я не верю себе, пока я в этом смертном теле. Ибо силен тот, кто каждодневно тщится отвратить меня от веры и от истинной святости, к которой я буду стремиться до конца своей жизни ради Господа моего Христа, и враждебная плоть всегда увлекает нас к смерти, то есть к беззаконным похотям» (п.44.)  И даже признается: «Я не сразу распознал благодать, бывшую во мне, а теперь знаю, что должен был сделать это раньше.» (п.46). 

Видя свою немощь, святитель весь успех проповеди приписывает Богу, «Который, — как он сам пишет,—  был победоносен во мне и противостал им всем, чтобы я мог идти к ирландскому народу проповедовать Евангелие, и терпеть оскорбления от неверующих; чтобы я мог услышать злые сплетни о своих странствиях и терпеть преследования от людей, даже до того, что был ввернут в темницу, и чтобы я мог пожертвовать своими правами свободнорожденного ради блага других» (п.37).

«Я должен непрестанно воздавать хвалу Богу, Который часто прощал мою глупость и невежество и не раз воздерживался от гнева на меня, поставленного Его соработником. Я не легко соглашался с открытым мне и с тем, к чему понуждал меня Дух, и Господь миловал меня тысячи тысяч раз, ибо видел, что я был готов действовать, но не знал, как поступить в случившихся обстоятельствах, когда многие пытались помешать моей миссии» (п.46). 

«Я в большом долгу перед Богом, ибо Он даровал мне столь великую благодать, что мной многие были возрождены во Христе, и после миропомазаны, и что повсюду рукополагались клирики для них, и что в последнее время приходили к вере многие люди, собранные Господом от всех концов земли, как Он некогда обещал через Своих пророков» (п.38).

Он понимает, что даже стояние до конца в истине не может быть его личной заслугой, а достигается только помощью Божией: «И если я буду достоин того, я готов отдать без колебаний даже свою жизнь, и охотно сделаю это во имя Его. И я избрал посвятить  свою жизнь Богу до самой смерти, если Он дарует мне это» п.37.

Отметим, что св. Патрик не только подобно св. ап. Павлу, старался ничего не брать у своей паствы, но и сам тратился ради того, чтобы проповедь имела успех. «Когда я крестил столь многие тысячи, ожидал ли я от них хоть когда-нибудь даже самую малость? Если так, скажите мне об этом, и я верну им все. И когда Господь через мое смиренное посредство ставил повсюду клириков, и я по доброй воле возлагал на них их служение, просил ли я у них хотя бы цену моей обуви? Если так, скажите мне об этом в лицо, и я возвращу им. Сверх того, я тратился ради того, чтобы достигнуть их… Вы не понаслышке знаете, сколь много я платил тем, кто вершит правосудие во всех землях, где я часто бываю… ради того, чтобы вы всегда могли иметь мое общество, а я - ваше, в Боге. Я не жалею об этом и не считаю это достаточным. Я плачу до сих пор и буду платить еще. Господь властен даровать мне истратить самого себя ради ваших душ» п. 50-51,53.

С именем святого Патрика, как уже говорилось, связано множество сказаний. Приведем одно из них, повествующее о появлении известного гимна  «Мольба оленя» — молитвы, ограждающей от всякого зла и называемой «Щит святого Патрика». По преданию, этот гимн был сложен святым по пути к верховному королю Темры Лойгайру, отвергнувшему христианское учение и выславшему убийц навстречу св. Патрику. Однако стоило Патрику прочесть гимн, как случилось чудо — убийцы увидели, как вместо святого и его последователей мимо них проходит лишь стадо прекрасных оленей. Насколько авторство Патрика можно считать достоверным, вопрос непростой. Поэтическая форма, в которой написан гимн, и его язык действительно очень архаичны: «Я призываю ныне к себе Божий глас направлять меня, Божий дар исправлять меня, Божью мудрость учить меня, Божью мощь защитить меня».
  По свидетельству жития, перед смертью ангел обещал святому, что эта молитва всегда будет ограждать от зла читающих ее с верой. Жития и легенды описывают многие другие чудеса, совершенные святым Патриком. 

 Умер св. Патрик в 493 году, получив прежде из рук спутника-священника Святое Причастие. Говорят, что место его смерти всё было окружено поющими птицами, и многие думали, что это были ангелы Божьи, принявшие вид птиц, как это делал приходивший к святому в видениях ангел Виктор.

 Как полагают, свою "Исповедь", которую мы неоднократно цитировали выше, св. Патрик составил незадолго до смерти, чувствуя ее приближение. Надеемся, что ее незатейливый слог помог нам по-настоящему узнать святого Патрика и, по его собственным словам, "понять желание его сердца". 

Св. Патрик, как он сам признается, не был широко образован. Но он прекрасно понимал необходимость образования.  Потому около 450 г. он основал в Арме первую в Ирландии христианскую школу, родоначальницу целой цепи школ, прославивших позднее эту страну по всей Европе. Через два века  сюда будут сотнями съезжаться ученики из разных европейских стран. 

Плоды миссии святого Патрика очевидны. Составленный в VIII в. первый из дошедших до нас список ирландских святых содержит уже триста пятьдесят имен — главным образом основателей церквей, епископов, людей, прославившихся христианскими подвигами. Силой, подкосившей Ирландскую Церковь, стали набеги язычников-викингов. Начиная с VIII в. и далее корабли норманнов постоянно приплывали к ирландским берегам в поисках богатой добычи, и монастыри стали их основными жертвами. Ирландские монахи кое-как пережили опустошительные набеги язычников, но их героическая великая эпоха пришла к концу. 

Св. Бригитта. Ум.525 г.

Непосредственно рядом с ним принято ставить фигуру Бригиты, святой девственницы, также основательницы монастыря (Килдар). Ориентация на монастырь и монастырскую культуру отличала ирландское христианство с самых первых десятилетий его существования.

Св. Бригитта была первой канонизированной женщиной, также ставшей покровительницей Ирландии. Она оказала очень большое влияние на современников благодаря своим неординарным способностям, знаниям, уму, учености. Меж тем, по представлениям ирландцев того времени, св. Бригитта, как и св. Патрик, должна была казаться человеком ущербным с общественной точки зрения: Патрик был чужестранцем, Бригитта — дочерью рабыни. Правда, отцом Бригитты был Дувтах, король, владевший местностью Фохарт (совр. графство Лаут), потомок самого Фелимида, великого законодателя второго века по Р. Х.

Бригитта в детстве была разлучена с отцом, который по настоянию жены продал рабыню — мать Бригитты друиду. Несмотря на это, девочка была крещена и воспитана в христианской вере. С годами из нее выросла красивая девушка, которую отец обещал в жены королю Ольстера. Но Бригитта горячо желала стать монахиней, и король, потрясенный ее благочестием, вернул ей данное ему слово. Бригитта отправилась в северный Лейнстер, где с еще семью девами получила из рук епископа Майкайла монашеское одеяние. Вернувшись в земли отца, Бригитта основала церковь в Кильдаре под сенью древнего дуба, который простоял до X столетия. По этому дубу церковь и получила название “Церковь под дубом”. Скоро рядом появились два монастыря — мужской и женский.

Бригитта стала настоятельницей монастырей в Кильдаре и управляла обоими, так что настоятель мужского монастыря был подчинен ей. Она сама выбирала епископа, который будет служить в основанном ею монастыре и наставлять монахинь. Женщиной она была необычной. В Кильдаре время от времени устраивались скачки, и на одной из дошедших до нас миниатюр св. Бригитта изображена на колеснице, как участница этих соревнований.

В течение жизни Бригитта основала еще несколько женских монастырей. Св. Бригитта преставилась 1 февраля 525 (по другим источникам — 524 или 528) г.; Православной Церковью поминается 23 января.

Ирландская Церковь после св. Патрика. Ирландское монашество.

Если V в. — это эпоха обращения язычников в христианство и строительства первых церквей, то VI в. — век основания и упрочения монастырей и христианских школ. Так что к VII в. церковь в Ирландии стала являть собой нечто очень своеобразное, особенное, не похожее на церкви на материке.

Во-первых, ирландская Церковь была совершенно по-другому организована. Христианская церковь в Европе имела четкую структуру, ориентированную на города — в крупных центрах имелись епископы, назначаемые папой, которые руководили епархиями. В Ирландии, где не было никаких городов, где в сущности еще не было той иерархии общества, какая уже сложилась в Европе, эта система не могла утвердиться. Здесь еще со времен св. Патрика начала стихийно складываться совершенно иная, более свободная организация церкви. Средоточием местной церковной власти стал монастырь, который являлся патроном местных церквей. Настоятель фактически выполнял роль епископа европейской церкви. Епископы в Ирландии также были, но они подчинялись настоятелю местного монастыря. Сами монастыри были лишены и внешнего единообразия — все были построены совершенно по-разному, состояли из хаотично разбросанных построек.

И, что главное в монастырском устройстве, — монастырь в Ирландии действительно становился семьей для монахов. Ведь люди приходили в монастыри из родового общества (клановая система фактически просуществовала в Ирландии до середины XVII в.). Монастырь становился для человека заменой его клана (рода); монах добровольно отказывался от своих родовых связей, и монастырская община становилась его новым “кланом”.  Можно без преувеличения сказать, что к концу VI в. ирландская Церковь стала церковью монастырей.
 В некоторых монастырях насчитывались сотни и даже тысячи монахов. 

Кельтская аскетическая традиция была близка к сирийской. Из телесных подвигов ирландцев известны  многочасовые воздевания рук, тысячи поклонов, длительные погружения в холодную воду. 

Особенно созвучным ирландской душе оказался подвиг отшельничества. Большое влияние на ирландских монахов оказало движение анахоретов, возникшее в IV–V вв. в Египте, когда последователи ап. Павла, свв. Антония и Пахомия Великих становились отшельниками, ищущими духовного совершенства в уединении, молитве, посте и покаянии. Св. Патрик с самого начала привнес в Ирландию эти идеи, но существовали и другие контакты Ирландии с Египтом — их связывал старый морской путь через западную Галлию и Средиземное море. После того, как ирландец св. Эдна, вернувшись из Италии, основал монастырь на диких Аранских островах на крайнем западе Ирландии, началось быстрое изменение характера ирландской Церкви.

Ирландские монахи в поисках Божественного откровения уходили в дебри, уплывали на самые дикие острова. За основу поведения бралось подражание жизни Христа и ветхозаветных пророков в сочетании с аскетизмом св. Павла. Группы монахов садились в утлые лодки и отдавались воле морских волн, не имея “ни весла, ни ветрил”, как это сделали ирландские монахи, прибывшие таким способом в Корнуэл. Так они основали поселения на Гебридских, Оркнейских и Шетлендских островах. Когда в 874 г. викинги достигли неприветливых берегов Исландии, они к своему изумлению нашли там население — ирландских монахов, поспешивших покинуть и этот остров, когда туда стали переселяться язычники. Очень возможно, что некоторым удавалось добираться до берегов Северной Америки.

Ирландских монахов роднит с сирийскими и то, что они были активными и успешными миссионерами. Причем для ирландца разлука с соплеменниками и родной землей, добровольное изгнание на чужбину было испытанием более суровым, чем, скажем, пост. Это был особо трудный христианский подвиг во славу Господа. Другими словами, ирландцы отправлялись на чужбину — как отшельники или как миссионеры — именно потому, что сильно любили родину. Жизнь и деятельность великих миссионеров святых Коломба и Колумбана — яркий тому пример.

Св. Колумба Ирландский. 521-597. Память 9 июня
Как известно, святым покровителем Ирландии считается святой Патрик, принесший на остров это новое вероучение и основавший первый в Ирландии монастырь (Армаг). Непосредственно рядом с ним принято ставить фигуру Бригитты, святой девственницы, также основательницы монастыря (Килдар). Ориентация на монастырь и монастырскую культуру отличала ирландское христианство с самых первых десятилетий его существования.

Однако ни святой Патрик, бритт по происхождению, впервые попавший в Ирландию во время одного из пиратских рейдов, ни Бригитта, дочь рабыни, не могут быть названы в полной мере воплощениями ирландской Церкви или символами ирландской святости во всей сложности этого понятия. 

Самым “ирландским” из ирландских святых по праву считается третий “столп” ирландской ранней церкви — Колумба (или Колум Килле), сыгравший очень большую роль не только в распространении христианства в стране, но и в ее культурной и политической жизни в целом. Св. Колумба считается одним из величайших религиозных деятелей не только древней Ирландской Церкви, но и всего средневекового Запада.

Святой Колумба родился почти через 30 лет после кончины св. Патрика, в 521 г. на севере Ирландии. Он принадлежал к знатнейшему роду верховных королей Ирландии и имел законные права на престол. Но  еще в ранней молодости добровольно отказался от политической карьеры и избрал для себя иной путь. Однако знатность его происхождения во многом обусловила тот авторитет, которым он обладал на протяжении всей жизни, и то влияние, которое он мог оказывать на местных правителей.

Учился он в Мовилле, в одной из основанных св.Патриком христианских школ, где за свою преданность христианству получил от товарищей прозвище Колум Килле (буквально “Голубь церкви”). Св. Колумб  учился и в других христианских школах. Приверженность христианскому вероучению сочеталась в нем с интересом к древней национальной культуре. Он прошел курс обучения в школе поэтического мастерства у филида
 Геммана и на протяжении всей жизни сохранил не только любовь к поэзии (он сам писал латинские и ирландские духовные гимны и ему приписывается также множество стихов светского содержания), но и особое уважение к филидам как носителям национальной культуры.

Его миссионерская деятельность началась очень рано, причем, как и у его предшественников, осуществлялась она в первую очередь в основании монастырей. Свой первый монастырь святой Колумба основал в 546 г. на севере Ирландии возле живописной дубовой рощи. Это был знаменитый монастырь Дерри (ирл. Doire), букв. “дубовый”
. Святому тогда было всего 25 лет.   После этого он еще семнадцать лет проработал в Ирландии, где основал известные монастыри в Дарроу и Келлсе, прославившиеся потом своими скрипториями. Так называемая “Книга из Келлса” — богато орнаментированное Евангелие — считается одним из шедевров средневековой книжной миниатюры.

 Но самым любимым местом во всей Ирландии осталось для Колумбы  Дерри, именно о нем тосковал он более всего, находясь в изгнании, и именно эта тема, тема “разлуки с милым Дерри”, где все “дышит покоем, уединением и свежей прохладой”, постоянно звучит в приписываемых ему стихах.

В свое знаменитое добровольное изгнание на остров Иону (Айону) у западного побережья Шотландии святой Колумба отправился в возрасте сорока двух лет, то есть — в 563 г., в сане священника (с 551 г.) Причины его отъезда полностью не ясны и до сих пор. Среди многочисленных легенд, которыми со временем обросла эта фигура, существует красивый рассказ о том, что якобы святой Колумба побудил своих знатных родичей вступиться за него после “неправого приговора” верховного короля. Тот повелел отнять у святого тайно переписанную им копию Вульгаты, по-видимому, первого из попавших в Ирландию экземпляров перевода бл. Иеронима,  и расценил сам факт тайного переписывания рукописи как кражу. В результате между сторонниками святого Колумбы и сторонниками короля вспыхнула битва, в ходе которой погибло много людей. Потрясенный этим, Колумба решил покинуть пределы Ирландии и искупить свой грех, обратив в лоно Церкви столько человек, сколько погибло по его вине. 

Неправый приговор короля “Каждой корове должен принадлежать ее теленок” вошел в список “исторических фраз” Ирландии, однако сама легенда о “битве из-за книги” скорее всего не имеет под собой никаких оснований и вряд ли могла возникнуть раньше XII в..

Ответить на вопрос, почему святой Колумба покинул Ирландию и удалился в добровольное изгнание на остров Иону (к западу от Шотландии), довольно трудно. Несомненно, какие-то конфликты со светской властью действительно могли в данном случае сыграть свою роль. Однако возможный конфликт такого рода, видимо, мог бы стать скорее поводом, толчком к его отъезду, истинная причина которого была гораздо глубже. Еще более прозаическим поводом могла бы быть названа волна чумных эпидемий, захлестнувших остров как раз в середине VI в., однако, как мы понимаем, вряд ли простое желание спасти жизнь могло заставить святого, видящего свою основную задачу в распространении Божиего слова и новой веры, покинуть навеки собственную родину. С другой стороны, видеть в его отъезде на Иону одни лишь миссионерские задачи — он стремился обратить в христианство местное пиктское население — тоже было бы известным упрощением проблемы. Следует помнить и о том, что Иона с древних времен была культовым друидическим островом.

Миссионерская деятельность для святого Колумбы всегда была действительно очень важна, но тут, как мы думаем, не она сыграла решающую роль. Более глубокой причиной его отъезда из Ирландии скорее всего послужил некий внутренний конфликт, возможно — отмеченные им в самом себе проявления гордыни, поскольку популярность его в Ирландии к сорока годам неимоверно возросла, и он постепенно превратился не только в духовного лидера страны, но и в крупную фигуру на политической арене, несмотря на то, что никогда не имел епископского сана, а предпочитал оставаться обычным аввой.

Отъезд за море всегда осмыслялся в ирландской, еще дохристианской культуре как посещение иного мира или как смерть. И очень часто это именно так и было. Интересно, что в раннесредневековой Ирландии существовало особое наказание, которое официально смертной казнью не считалось, но по сути, конечно, ею и было: осужденного завозили на маленькой лодочке далеко в море и оставляли там одного без весел и паруса и почти без запасов съестного. Параллельно с этим в повествовательной традиции бытовали чудесные рассказы о плаваниях в далекие земли, о прекрасных островах, лежащих за морем. Этот жанр был единственным, который переняла и христианская традиция (ср. “Плавание святого Брендана”), равно как переняла она и идею плавания за море как своего рода очищения. Таким образом, отъезд на Иону был для Колумбы и его спутников своего рода актом самоуничижения и одновременно — обретения земного рая.

Монастырь на острове Айона стал крупнейшим религиозным центром Ирландии 6-7 вв. Остров явился колыбелью для множества святых игуменов и святителей древней Ирландской Церкви. Он был плацдармом для миссионерства, сыграл основную роль в обращении Шотландии. Ученики Коламбы распространили Евангельскую Весть гораздо шире, нежели все остальные миссионерские группы, проповедовавшие на Британских островах.

Несмотря на данный им зарок не видеть “мужей и жен” Ирландии, святой Колумба все же вынужден был в 590 г. приехать на собор в Друим Кете. О его поездке в Ирландию подробно рассказывается в тексте “Приложения” к основному его Житию, составленному уже в XVI в., причем не клириком, а поэтом Манасом О’Данналом, который стремился увидеть в святом в первую очередь личность.

Среди многочисленных легенд о святом Колумбе, наверное, наибольшей популярностью пользуется рассказ о том, как он встал на защиту поэтов-филидов, которых король Аод хотел вовсе изгнать из Ирландии. Согласно легенде, в благодарность за это поэт Даллан Форгалл сочинил хвалебную песнь Колумбе, однако тот, не желая себе такого "памятника при жизни", запретил ему ее заканчивать, покуда он, Колумба, не умрет, ибо "только умерший достоинтакого". Песнь эта, “Чудо святого Колума Килле” дошла до нас и, более того, действительно датируется концом VI в. Так что, как мы видим, эта часть рассказов о святом истинна.

О святом Колумбе, одном из самых любимых в Ирландии святых, существует очень много легенд, в которых реальность так тесно сплетается с вымыслом, что отделить одно от другого становится уже почти невозможно. Святой Колумба — это символ ирландской Церкви, почерпнувшей в дохристианской культуре установку на Слово. Он был поэтом, он был миссионером и проповедовал Слово Господне, он проводил ночи в молитве. И пусть рассказ о “битве из-за книги” и оказывается поздним вымыслом, — его любовь к рукописи, к Книге вполне исторична; недаром среди реликвий ирландской Церкви хранится Псалтирь, написанная, как считается, его собственной рукой.

Житие Коламбы, написанное Айданом, — это пример жизни настоящего подвижника, молитвенника и чудотворца. Св. Колумба, по свидетельству жития, никогда не носил одежды из льна и хлопка, не гнушался тяжелой физической работы. Смиряя себя, он, бывало, сам снимал сандалии со своих монахов и мыл им ноги. Спал он на голой земле, положив под голову камень, а времени на отдых ему требовалось столько, сколько его ученику для прочтения 24 стихов 17 кафизмы. Остальное время ночи он проводил в молитве и плаче.
 

Он был, по многочисленным свидетельствам, худым и высоким и отличался необычайно ясным и светлым лицом, от которого исходило удивительное сияние. И действительно — святой Колумба Ирландский может быть назван одной из самых светлых фигур в истории этой страны.

Преставился святой Колумба в ночь на 9 июня 597 года на острове Иона; там, согласно его завету, он и похоронен. Его слова Пусть тут настанет час моего воскресения тоже входят в число “исторических фраз” Ирландии.

В настоящее время в день памяти святого Коламбы 9 июня на остров съезжаются тысячи людей, устраиваются большие торжества. Его одинаково высоко почитают как католики, так и англикане.  Ежегодно остров и монастырь посещают более 100 тысяч паломников (иногда их число доходит до 1200 человек в день).

Святой мч. Албаний. 

Как и в самом Риме, первые христиане Британии подверглись гонениям. В начале IV века
 уже известен первый мученик Британской Церкви — Албаний из Веруламия близ Лондона (+305; память 22 июня/5 июля).
Простой крестьянин, во время гонения в начале IV в., он приютил у себя христианского священника, которому и оказался обязан своим обращением ко Христу и которого преследовали римские оккупационные власти. Римляне обнаружили местонахождение священника, но Албаний его не выдал. Переодевшись в его одежды, он дал священнику сбежать, а сам сдался римским солдатам.

Приняв его за христианского священника, римляне приговорили Албания к смертной казни. Перед смертью он горячо молился, и на месте его молитвы забил родник. Город, в котором казнили Албания, носит его имя и называется Сент-Олбанс (графство Хертфордшир). Мощи святого до сих пор покоятся в аббатстве, построенном на месте его страдания.

Память его совершается 22 июня, и веками к могиле первомученика Албания тянутся сотни паломников. 

С 1928 года в Англии действует Содружество святого Албания и преподобного Сергия. Его цель — сближение Англиканской Церкви с Православием. В его работе принимали участие такие известные богословы и историки, как епископ Кассиан Безобразов, протоиереи Сергий Булгаков, Георгий Флоровский, Александр Шмеман, Василий Зеньковский, историк А.В. Карташев, филосов Н.А. Бердяев. Духовным руководителем Содружества святых Албания и Сергия в свое время был митрополит Антоний Сурожский.

В настоящее время в Великобритании активным членом Содружества и соредактором журнала "Соборность", который оно выпускает, является Епископ Диоклийский Каллистос.

Свт. Феодор Кентерберийский. 7 век. 

Следующим местом для православного паломничества может быть знаменитый монастырь в городе Кентербери, который является побратимом города Владимира.

Одной из самых ярких и интересных фигур в истории Кентерберийского монастыря и епархии является святитель Феодор.

Он родился на родине апостола Павла в городе Тарсе (Малая Азия) в 602 году. Учился в Афинах, иноческое пострижение принял в Риме, а жизнь свою связал с церковью на Британских островах. 

Святитель Феодор Кентерберийский был седьмым архиепископом в Кентербери и первым архиепископом, управлявшим всей Английской Церковью. Созванный Феодором собор в Хетфилде (Hatfield) в 679 г. очистил Английскую Церковь от ереси монофелитов. Блестяще владющий языками, несмотря на преклонный возраст (на начало английской мисси Феодору уже было 66 лет), он добился того, что уже вскоре церковная школа в Кентербери намного опережала по широте преподаваемых предметов все другие школы Англии.

Из нее впоследствии вышли видные церковные деятели, самым выдающимся из которых считается монах Беда достопочтенный.

Величайшим достижением святителя Феодора было внедрение идеи централизованной церкви. 

Эта идея в тесном союзе со светской властью стала основой для национального объединения. Переплетение национальной судьбы и веры в Британии похоже на тот процесс, который чуть позже произошел и в нашей стране. Возникновение и становление древней Английской Церкви стало основным фактором, благодаря которому началось осознание англосаксами своей национальной идентичности.

Начало этому процессу положил воспитанный греками тарсянин Феодор, память которого празднуется 19 сентября. То удивительное обстоятельство, что первый великий архиепископ, возглавивший Английскую Церковь, происходил из православной среды, до сих пор еще недостаточно изучено.

Свт. Айдан. 7 век.

Еще один монастырь, судьба которого тесно связана с историей православия в древней Англии, — это монастырь на острове Линдисфарн ("Святая земля"), который основал святой Айдан. Айдан был ирландцем по происхождению и состоял в числе учеников преподобного Коламбы. 

Король Освальд попросил его стать епископом для вновь обращенных жителей Нортумбрии. Посвященный в сан в 635 г., Айдан обосновался на острове Линдисфарн, где построил церковь и монастырь. Из Линдисфарна Айдан начал христианизацию северной Англии. Он считается апостолом Нортумбрии и отцом нортумбрийского монашества. Его память празднуется 31 августа.

Святитель Колман. 7 век.

Еще одним знаменитым святым Линдисфарна был святитель Колман. Он также вышел из числа братии Айонского монастыря и стал третьим епископом Линдисфарна. Святитель Колман был делегатом от Нортумбрии на судьбоносном Соборе в Уитби (VII век), где римский обряд возобладал над более древним кельтским.

Отстаивая традиции древней Православной Церкви Британских островов перед натиском римской унификации, святитель Колман покидает Собор и вместе с 30 братьями англичанами уезжает на Айону, а после в Ирландию, где до конца дней своих остается верным Православию.

Свт. Кутберт. Кон.7 в. Ум.687.
С Линдисфарном также связан один из самых почитаемых святых древней Англии, святитель Кутберт, затворник и епископ Линдисфарнский. Под впечатлением от личности святого Айдана юноша Кутберт уходит в один шотландский монастырь, где подвизается простым монахом, а после встречи с линдисфарнским игуменом Василием переходит в монастырь на острове Линдисфарн.

Кутберт вел строгий образ жизни и прославился как чудотворец. Когда окрестности Линдисфарна поразила чума, святой Кутберт, странствуя по сельской местности, лечил больных, совершая чудеса. Вскоре святой Кутберт, отшельник по натуре, удаляется в затвор.

Слава о его святости росла. В 684 году святитель-грек Феодор Кентерберийский избирает его епископом. Епископом он был избран, но становиться им никак не хотел. Как свидетельствует биограф Кутберта Беда Достопочтенный, люди на коленях, со слезами умоляли его выйти из затвора и стать епископом… пока наконец не вытащили его, тоже в слезах, из любезного его сердцу убежища и не поволокли его в собор. Но через три года Кутберт вновь возвращается к затворнической жизни.

Святой Кутберт закончил свои дни великим чудотворцем и целителем. Мощи святителя Кутберта Затворника находятся в соборе города Дарэм (Durham), где до сих пор по молитвам этому святому угоднику происходят чудеса и исцеления.

В 1827 году при обследовании гробницы святого Кутберта в кафедральном соборе Дарэма было обнаружено, что святой похоронен в архиерейском облачении из византийской ткани, на которой находятся надписи по-гречески. На византийском фрагменте облачений святого Кутберта изображены древние эмблемы архиерейского служения — воды с плавающими в них рыбами, а также олицетворение земли с символами плодородия.

Это вскрытие мощей, организованное протестантами с целью "разоблачения суеверий", подтвердило историческую связь английского христианства с Православием.

Святые братья Чед и Кедд. 7 век.

Бирмингем является вторым по значению городом в Английском Королевстве и расположен в Центральной Англии, в графстве Йоркшир. Местом посещения православного паломника в Бирмингеме может стать Собор святого Чеда.

Святой Чед вместе со своим братом, святым Кеддом, были учениками святого Айдана.

Получив монашеское воспитание в Линдисфарне, они отправились в Англию, где в северном Йоркшире основали монастырь в современном городе Ластингем (Lastingham). Настоятелем этого монастыря стал Кедд. После его смерти в 664 году Чед становится вторым игуменом в Ластингеме и в том же году по просьбе короля Нортумбрии посвящен в сан епископа Нортумбрии (с резиденцией в Йорке).

Вскоре вокруг йоркской кафедры возник спор. Еще один претендент на нее, святой Винфрид, был оттеснен назначением Чеда. Вопрос оставался спорным, пока в 669 году новый архиепископ Кентерберийский, святой Феодор, не прибыл в Англию и не признал назначение Чеда неправильным. 

По возвращении Винфрида в том же году Чед покинул Йорк и возвратился в свой монастырь. Феодор, однако, столь проникся смирением Чеда, что, когда умер епископ области Мерсия, попросил короля Осви назначить Чеда его наследником. Король удовлетворил эту просьбу, и вновь возведенный в сан Феодором Чед в 669 году выбрал город Личфилд своей кафедрой и основал там церковь и монастырь.

С этого началась христианизация всей Мерсии. Чед был ревнителем поддержания традиций апостольства. Он очень много путешествовал пешком и никогда не использовал лошадей. Умер святитель Чед 2 марта 672 года от чумы, и у его мощей происходили многие чудеса. Мощи святого, изначально пребывавшие в соборе Личфилда, хранились там до Реформации, а затем были перенесены в собор города Бирмингема. Память святителя Чеда совершается 2 марта.

Свт. Дунстан. Ум 988.

Среди преданий, бережно хранимых в Британской Церкви, одно выделяется особо. Оно связано с тайным учеником Иисуса Иосифом Аримафейским. По преданию, в 63 году Иосиф вместе с учениками апостола Филиппа доходит до берегов Британии, где водружает, подобно апостолу Андрею Первозванному, посох, с которым проповедовал Спаситель во время Своей земной жизни. Посох пустил корни и разросся в большой терновник. Сегодня этот куст является одним из чудес христианского мира. Он цветет два раза в год: первый — в Великий пост, второй — на Рождество Христово. До сих пор зимний букет из его цветущих ветвей ежегодно преподносят Ее Величеству королеве Англии. Находится этот чудесный кустарник в современном монастыре Гластонбери на западе Англии и называется "гластонберийский терновник". 

Это место может быть отправной точкой для паломничества по Англии. Первую церковь на месте Гластонберийского монастыря построили в 166 году. Здесь был оплот миссионеров, прибывших в страну по просьбе первого христианского короля Британских островов Луция, который, скорее всего, был римлянином. В VIII веке на месте первой общины появляется монастырь Гластонбери.

Расцвет монастыря Гластонбери приходится на то время, когда около 943 года игуменом монастыря становится святой Дунстан. Дунстан был юноша благородного происхождения. В детстве его воспитателями были ирландские монахи. Разочаровавшись в мирской жизни, он принимает монашеский постриг, становится священником в Гластонбери и поселяется в тесной монашеской келье. Став настоятелем монастыря, а затем архиепископом кентерберийским, Дунстан обличает распущенность королевского двора. Однажды, обличая короля Эдвина, святой Дунстан так духовно воздействовал на него, что тот, обнаружив искреннее раскаяние, в течение 7 лет не надевал свою корону и основал женский монастырь Шафтсбэри (Shaftesbury, от "shaft" — меткое замечание, выпад в чью-л. сторону). Умер святитель Дунстан в 988 году, тогда, когда свет Христовой веры только начинал озарять просторы Руси. С 1012 г. часть его мощей была перенесена в Гластонбери. Память его совершается 19 мая.

Интересно, что на иконах он изображается в окружении ангелов и с клещами в руке. Дело в том, что святому Дунстану однажды было видение ангелов, которое сопровождалось небесным пением. Святой Дунастан сам любил играть на арфе и петь в хоре. С древнейших времен он считается покровителем церковного пения. А клещи в его руке связаны с тем, что при жизни он вводил трудовые послушания в монастыри своей епархии. Сам Дунстан был весьма трудолюбивым, и, по легенде, когда однажды ему явился сатана, Дунстан ущипнул его клещами за нос. Кстати, именно со святым Дунстаном связан обычай вешать подкову на счастье. Согласно житию, однажды в кузнице, где работал инок Дунстан, появился дьявол и потребовал подкову для своего копыта. Монах сразу же узнал врага рода человеческого и стал подковывать его так болезненно, что тот запросил пощады. Дунстан освободил дьявола только после обещания, что тот никогда не посетит место, где висит подкова. Так с древнейших времен подкова стала символом победы над дьяволом. 

В настоящее время весь монастырский комплекс Гластонбери находится в руинах, но, тем не менее, по силе воздействия на приходящего сюда его недаром называют в Англии "Новым Иерусалимом". Он хранит предания первых веков английского христианства, и множество христиан приходит сюда и по сей день помолиться одному из самых почитаемых в древней Британской Церкви угоднику Божьему — покровителю церковного пения святому Дунстану. 

Восточная и Юго-Восточная Европа.  

Сербия.   

Святитель  Савва Сербский. 

Память 14/27 января. В греч. Церкви. В славянских Минеях  его имя стоит под 12 января. 1169-1237.

Св. Савву называют покровителем Сербии. Это великий учитель сербского народа, первый архиепископ Сербской церкви, добившийся ее независимости от Константинополя. Св. Савва считается переводчиком известного законодательного сборника Кормчей книги, принятой на Руси Владимирским собором 1274 года. С именем свт. Саввы связано также возрождение Афонского Хиландарского монастыря, бывшего в средние века центром сербской духовной культуры.

Житие св. Саввы написал Хиландарский игумен Дометиан в 1264 г. со слов учеников святого, которые, по его словам,  постились и странствовали вместе с ним и потом жизнь его для собранного им стада изложили на хартии»
.

Св. Савва был сыном  благочестивого Сербского короля Стефана Немани и дочери греческого императора Романа Анны. Король этот отличался мудрстью и благочестием. Он много сделал для  Сербии как в политическом, так и в духовном плане. Во время его правления Сербия стала единым государством и освободилась от византийской зависимости. Стефан  уничтожал оставшиеся языческие капища, воздвигал новые храмы и монастыри, с особой ревностью противодействовал распространению ложных учений новых манихеев, известных под именем павликиан, кафаров, патаренов, появившихся в то время в большом количестве в Болгарии и Боснии

Св. Савва  был третьим ребенком в семье и родился после обета родителей пребывать по его появлении на свет в целомудрии. В крещении он получил имя Растко (Ростислав). Стефан, видя многие достоинста младшего сына,  планировал сделать его наследником престола. В пятнадцать лет Растко получил от отца в удел область Герцеговину, чтобы  учиться премудростям управления государством. 

Но богатство и роскошь княжеского двора, с ее великосветскими забавами была чужда душе и уму молодого Растко. Он стал жить своей, обособленной от всякого мирского попечения жизнью, часто посещал храмы, постился, много времени уделял молитве. Когда Растко исполнилось восемнадцать лет, его родители захотели, чтобы он вступил в брак, но в сердце благочестивого юноши жила только одна пламенная любовь к Богу. Растко думал о полном отречении от мира. 

При царском дворе своего отца он много слышал о Святой Горе Афон, о постниках и молитвенниках, населявших ее. Картины безмятежной, душеспасительной жизни, свободной от всяких мирских забот, посвященной одной только молитве и благочестивому созерцанию, восхищали благочестивого юношу. Под предлогом охоты за оленями княжич с одним русским иноком покинул родину и ушел на Афон. 

Когда исчезновение Растко было обнаружено, его родители быстро догадались, где он. Стефан послал одного из главных своих сановников отыскать и вернуть сына. Военный отряд начальника Солунской области, от которого Стефан под угрозой войны требовал возврата сына, явился на Святую Гору и нашел беглеца в русском Пантелеимоновом монастыре. Растко был еще в мирской одежде, что обрадовало искавших его послов. Юношу стали  убеждать вернуться к отцу, пригрозив, что если он не сделает этого по доброй воле, то его заставят покинуть Афон силой. Видя настойчивость послов, подкрепленную наличием в их распоряжении военной силы, Растко ответил: «Да будет воля Божия!» 

Обрадованные послы устроились отдыхать после долгого пути и обильной трапезы. В это время Растко вымолил у игумена благословение на пострижение в малый ангельский образ. Тотчас юный княжич произнес перед алтарем иноческие обеты, и игумен совершил постриг. Проснувшиеся послы уже ничего не могли сделать. Они забрали с собой только мирскую одежду, остриженные волосы и письмо юного инока к отцу. В письме он просил своих родителей не скорбеть о нем, не считать его погибшим, а лучше молить Бога, чтобы Он, даровал ему благополучно совершить путь, на который он вступил. Это случилось в 1186 или 1187 году.

Так молодой инок поселился в русском Пантелеимонове монастыре, где снискал у братии большую любовь и уважение. В летописях этого монастыря пребывание Растко Неманича, младшего сына Великого Сербского Жупана записано, как одно из самых больших событий, имевших место в его истории. Вскоре по всей Горе разнеслась весть, что сын Сербского самодержца, оставив своего отца, поселился на Афоне. Многие желали видеть этого смиренного юного инока. 

Сильно ранили душу монаха Саввы письма родителей, которые молили его вернуться домой или хотя бы навестить их на время.

Вскоре он перешел в Ватопедский монастырь и там принял ангельский постриг с именем Саввы. Юного монаха сильно влекло к отшельничеству, но по настоянию игумена монастыря Савва остался в общежитии, где нес послушание образцово. Днем он служил братии, ночью молился, часто ходил к отшельникам и раздавал им милостыню из богатых приношений, которые ему присылал отец из Сербии. Юный инок пешком, босой обошел весь Афон, увидев все его святыни.

Его сердце возгорелось желанием того, чтобы все то, что он нашел на Святой Горе Афон, сделалось достоянием его народа. Он хотел, чтобы та же высота веры, христианской жизни и духовного просвещения была перенесена к нему на Родину, в Сербию. 

После трехлетнего пребывания в монастыре, Савва понял, что своим примером, он уже подготовил необходимую почву для того, чтобы и другие сербы могли подвизаться в служении Господу. И тогда он берется за перо, пишет своему престарелому отцу письмо, предлагая ему отказаться от царской власти, всецело обратив свои помыслы к Господу, приглашая его к себе в монастырь для совместной иноческой жизни: «Молю тебя, в земном царстве движимый апостольским духом, ты просветил людей своих православием, истребил ереси, ниспроверг бесовские храмы, и воздвиг церкви Богу. Теперь остается тебе довершить слова Сына Божия, глаголющаго в Евангелии: аще кто хощет Мне ити, да отвержется себе и возьмет крест свой и по Мне грядет. Прийми мой добрый совет, и оставив земное царство и богатство, иди путем смирения и вселись со мною в пустыни. Здесь, упразднившись от всего молитвою и постом, ясно уразумеешь Бога. А если не примешь моего совета, то не надейся более видеть меня в своей жизни».

25 марта 1195 года Неманя, возрасте 82 лет, сложил с себя достоинство великого жупана, передав правление сыну Стефану. Пробыв некоторое время в основанном им монастыре Студеницы, монах Симеон отправился к сыну на Афон, за ним последовали многие из знатных сербов. День 2 ноября 1197 года в Ватопеде состоялась встреча двух царственных иноков – отца и сына.

По прошествии некоторого времени Симеон и Савва испросили в Карее (центр управления афонскими монастырями) небольшой участок земли, на котором можно было бы построить обитель для сербов. Получив на это благословение, они осмотрели Святую Гору, и нашли на берегу моря развалины покинутого монастыря Хиландария, где и решили основать новый сербский монастырь Хиландар. На средства, присланные новым великим жупаном Сербии Стефаном, монастырь был быстро восстановлен, и в 1198 году в него переселились Савва, Симеон и первые иноки из сербов. 

Чтобы юридически закрепить право сербов на Хиландар, св.Савва отправился в Константинополь. Решением императора Алексея Ангела (тестем его брата Стефана, короля Сербии) Хиландару были присвоены достоинства императорской Лавры. Теперь Хиландар совершенно не зависел от Прота Святой Горы – ни в управлении, ни в избрании игумена. С 1198 года он получил  статус самоуправляющегося монастыря «да буде Србима на поклон вечни».

Будучи спокойными за судьбу своего монастыря, Симеон и Савва стали трудиться для его дальнейшего процветания и настолько в этом преуспели, что уже в те годы, народные певцы в своих песнях стали воспевать «белый Хиландар посреди Святой Горы», как невиданное чудо. 

Об их иноческих подвигах жизнеописатель сообщает, что Симеон был слишком стар и слаб, и Савва трудился за двоих. А отец, не имея сил на посты и поклоны, лежа проливал слезы, восполняя ими недостаток трудов.

Богу было угодно еще больше привязать «белый Хиландар» к сербской земле и сербскому сердцу, освятив эту обитель могилой первого сербского господаря Стефана Немани, ставшего смиренным иноком Симеоном. Преподобный Симеон только 8 месяцев прожил в Хиландаре. С 1199 (1200) г. старец Симеон отошел ко Господу. Опечаленный Савва похоронил своего отца согласно завещанию в Хиландаре под правым клиросом Введенского храма в мраморном гробу.

 После смерти отца Савва с великой скорбью и боязнью принял на себя управление Хиландаром. Его заботами монастырь вскоре сравнялся по числу иноков с первыми монастырями Афона. Хиландар был перестроен до основания, в нем трудами Саввы появились в большом количестве книги, сосуды, иконы, ризы и прочая церковная утварь, внешнее содержание братии обеспечивалось вкладами. Св. Савва написал для него устав и вскоре после этого был рукоположен в священника. 

Некоторое время он жил  отшельником в Карее, в келье с иконостасом во имя прп. Саввы Освященного. Там ему было извещение о блаженной участи его отца, явившегося  в небесной славе. Там же св. Савва написал житие прп. Симеона. 

Савва с дерзновением стал молить Господа, чтобы он открыл святые мощи его отца. И во время утрени, когда Прот совершал обычное пение и приносил молитвы о упокоении старца Симеона, храм вдруг наполнился благоуханием; было слышно, как будто тихий ветер исходил из гроба святого. Все предстоящие увидели, что мраморный гроб преподобного Симеона весь наполнился миром. Полные удивления и ужаса присутствовавшие в храме, оставив богослужение, со страхом восклицали: «Господи помилуй!» Новоявленный святой совершил много чудес. Одержимые духами нечистыми и разными болезнями от прикосновения к его гробу и помазания истекавшим от него миром получали исцеление.И не только от мощей, но и от настенного изображения преподобного Симеона истекало чудотворное миро.

Собор Афонских иноков причислил преподобного Симеона Мироточивого к лику святых, а  Савве поручил составить стихиры и канон преподобному Симеону, и описать его чудеса. Желая преподать утешение своему Отечеству, Савва подробно сообщил обо всем, что совершилось на Афоне, своему державному брату великому жупану Стефану в Сербию. Он послал на Родину и миро от гроба прославленного родителя, и описание его чудес и службу преподобному.

Но к этому времени покой и тишину на Афоне стали нарушать страшные вести. Во время четвертого крестового похода (1202—1204 гг.) крестоносцы 12 апреля 1204 года захватили Константинополь и образовали Латинскую империю. Католическая угроза нависла и над Афоном.

Неспокойно было и в Сербии. Началась вражда между старшими братьями св. Саввы. Старший из них, Вукан, военной силой отобрал у Стефана (которому св. Симеон оставил трон) ряд земель о с помощью папы Римского объявил себя королем. . Торжество Вукана, подчинившемуся Папе Римскому, который располагал силами всей Западной Европы, угрожало Православию в Сербии.  Стефан писал Савве на Афон, чтобы тот ради спасения Сербии перенес мощи их святого отца на Родину: 

Следуя призыву брата, св.Савва с нетленным телом св. Симеона прибыл в сербские пределы. С великим торжеством эти мощи были положены в монастыре Студеница, построенном самим Стефаном Неманей, сподобившимся стать святым Симеоном. В день памяти преподобного Савва испросил у Господа такое же излияние святого мира, какое бывало на Святой Горе. 

Вскоре Савва захотел вернуться на Афон, но Стефан заклинал его именем отца остаться в столь неспокойное время на Родине и приступить к укреплению Православной Церкви. Уступая этим просьбам, Савва остался архимандритом в монастыре Студеница, который был назван Лаврой святого Симеона. 

Целый год провел Савва в Студеницком монастыре, пребывая в молитвах и размышлениях о судьбах своей страны. Он видел, какие страшные раны нанесли государству междоусобицы. Видя, что в стране мало храмов, он повсюду начинает воздвигать церкви в монастыри; на перекрестках дорог ставит изображения креста Господня, чтобы православные христиане, видя их, чаще обращали свои помыслы к небу. В это же время он вместе со своим братом Стефаном приступает к строительству знаменитого Жичского монастыря, который потом стал резиденцией Сербского Архиепископа.

В Сербии Савва не оставил своего афонского образа жизни, а еще более усилил свои труды, изнуряя плоть постом и ночными стояниями. К подвигам иноческим он присоединил труды пастырские и апостольские. Он неоднократно обращается ко все еще враждовавшим братьям, требуя от них христианского примирения, которое принесет мир измученному войнами народу и вновь укрепит Православную Церковь в Сербии. И братья были вынуждены окончательно прекратить вражду, 

На этом святой Савва не оставил свои труды на благо святого Православия в своем Отечестве. Он как апостол, ходил по всей стране, совершая Святые Таинства, насаждая добрые христианские обычаи, борясь против католического влияния и ложных верований, поучая народ истинам Православия. Своим подвигом и примером он указывал путь духовенству, особенно монахам, которых он направлял на Афон учиться настоящему служению Господу, чтобы они, вернувшись на Родину, стали истинными пастырями своего народа. Одновременно с этим Савва улучшает устав Студеницкого монастыря, вводя на Сербской земле правила и порядок в богослужения Хиландара.

Савва видел, однако, что его труды на ниве служения делу Православия в Сербии будут неполными, если Сербская Церковь не приобретет полной независимости и самостоятельности. Это было тем более необходимым, что католики, подчинившие себе Константинополь, направляли теперь свои силы против Православия в Сербии. Рим использовал все пути и все возможности, чтобы насадить среди православных христиан Балканского полуострова свое влияние. 

Когда овдовел любимый брат Саввы – Стефан, то ему стали сватать в жены дочь венецианского дожа Энрико Дондолы – Анну. Это означало, что в Православную Сербию снова открывается путь латинским интересам, от которых уже так много пострадал сербский народ. Когда Стефан решил жениться на Анне в 1217 году, приняв на себя корону по благословению Папы Гонория III, Савва пошел на решительный шаг. Он назначил вместо себя нового игумена в Студеницком монастыре и  вернулся на Афон. Такое решительное действие заставило Стефана отказаться от своего намерения и просить Савву вернуться в Сербию. 

Но Савва понимал, что он добился только частичного успеха, что он сумел преодолеть только одну интригу, не создав преграды для других. Поэтому, жертвуя самыми дорогими для себя благами – своим смирением и своей скромностью, он решил отправиться к Вселенскому Патриарху и Византийскому императору, чтобы испросить у них разрешения для Сербской Церкви иметь независимого главу. 

Савва направился в Никею, где тогда находились Византийские Патриарх и император, поскольку в Константинополе все еще господствовали крестоносцы. Император Федор Ласкарис, родственник Саввы (сын жупана Стефана, родной племянник Саввы был женат на дочери императора), охотно поддержал все его частные просьбы, но когда он высказал свою заветную мысль об учреждении в Сербии самостоятельной Архиепископии, то император и Патриарх отнеслись к этому отрицательно. И все же Савва достиг своей цели. Приняв во внимание дальность расстояния Константинополя от Сербии, постоянную угрозу со стороны Запада и хорошее отношение к Савве императора, Патриарх, наконец, выдал грамоту, по которой в Сербии учреждалась независимая Архиепископия. 

Первым Архиепископом Патриарх поставил самого Савву, несмотря на то, что тот по скромности просил поставить Архиепископом кого-нибудь из своих спутников. Поставление святителя Саввы в Архиепископа Сербского Патриархом Мануилом I (1215-1222) состоялась в 1219 году. Новый Архиепископ добился того, что Сербская Церковь получила в будущем право избирать своего Предстоятеля на Соборе местных епископов, независимо от Константинопольского патриарха. Этим самым в истории Сербской Церкви началась новая эпоха, и был положен конец прежней неустойчивости. Сербская Церковь стала в ряд других автокефальных Церквей.[41] 

 Путь на Родину пролегал через знаменитый греческий город Солунь. Святитель Савва остановился здесь для того, чтобы подготовить себя к ответственному послушанию управления самостоятельной Сербской Церковью. Для этого ему были нужны гражданские и церковные законы. Святитель Савва занялся переводом с греческого языка, которым он в совершенстве владел, на славянский язык большого числа книг. 

Плодом его трудов стало появление в свет на славянском языке Кормчей книги, которой впоследствии воспользовались для церковного управления не только сербы, но болгары и русские. 

По возвращении на Родину Архиепископ Савва занялся устроением Церкви, и в первую очередь подбором достойных пастырей. Каждое воскресенье и каждый праздник он рукополагал избранных кандидатов в священники и диаконы. Утверждая святое Православие и приводя в порядок церковные дела, святитель учредил восемь новых епархий. В них святитель Савва поставил епископами своих учеников – подвижников Хиландара и Студеницы, обязав их строго соблюдать церковные каноны, ревностно проповедовать Слово Божие и благоговейно совершать богослужение на славянском языке. В жизнь сербского монашества святитель Савва ввел афонский Устав, а сами монастыри сделал рассадниками духовного просвещения. 

Святитель Савва постоянно созывал в Жичском монастыре, ставшим его резиденцией, Поместные Соборы. В Жиче на Вознесение Господне 1221 года святитель Савва венчал на Царство своего брата Стефана, который с этого времени стал именоваться Первовенчанным. Коронация Стефана имела большое церковно-государственное значение: она укрепила династию Неманичей, показала огромную роль Сербской Православной Церкви и лично святителя Саввы в деле подъема и укрепления национального и религиозного духа сербского народа. 

Когда же пришло время умирать престарелому королю Стефану Первовенчанному, святитель Савва перед смертью постриг его в монахи с именем Симеона. Прах короля Сербии был положен в Студенецкой Лавре рядом с ракой его отца преподобного Симеона Немани. 

Позднее, в день памяти усопшего брата  после богослужения и молебного пения, святитель Савва открыл его гроб, в ко тором были обретены его нетленные мощи, наполнившие храм благоуханием. Велика была общая радость от увиденного и испытанного. Тогда святые мощи короля Стефана, брата святителя Саввы были торжественно перенесены в кафедральный Жичский монастырь. Сейчас он почитается как св. Стефан Первовенчанный.
Четырнадцать лет (1219-1233) управлял святой Савва Сербской Церковью. За это время он настолько укрепил в своей стране Православие, что понял – уже никакая сила не будет в состоянии его поколебать. Чтобы избавить Церковь от всяких случайностей, святитель Савва установил определенный порядок избрания и назначения нового Архиепископа и положил начало его осуществлению, передав свою власть ученику Арсению. 

Найдя себе достойного преемника, святитель Савва отправился в паломничество по святым местам Востока. Ему было уже более шестьдесяти лет, когда он снова подверг себя всем тяготам пути, неизбежным в условиях того времени. Возвращаясь домой, он посетил своего друга и родственника болгарского царя Иоанна Асана в его столице Тырнове. Тяжелое путешествие сильно подорвало телесные силы святого подвижника. В Тырнове на праздник Крещения Господня святитель Савва служил Божественную литургию, это была его последняя литургия. Сильную стужу этого дня не выдержало его ослабленное тело. В ночь с 13 на 14 января 1235 года со словами «Слава Богу за все» почил первый сербский Архиепископ святитель Савва. Он был с почетом похоронен  в главном храме страны — церкви Сорока Мучеников в Тырнове.  

Через год преемник святителя Саввы Архиепископ Сербский Арсений стал хлопотать просить короля Владислава вернуть мощи св. Саввы в Сербию. Болгарский царь, тесть Владислава, отдал их только после явления ему свт. Саввы.Когда была открыта могила святого, увидели, что его тела не коснулось тление, даже волосы на голове и бороде были светлыми и целыми, и казалось, что святитель лежит и спит. Нетленное тело источало чудесное благоухание, прекрасный аромат которого почувствовали все, собравшиеся у могилы.

Вскоре после того, как мощи святителя унесли из Тырново, один расслабленный чудесно исцелился от досок, из которых был сделан гроб святителя. Это чудо принесло радость болгарам – чудотворная сила святого Саввы сохранилась на месте его погребения, даже после переноса его мощей в Сербию. Множество чудес затем совершилось на том месте, где стоял гроб святителя Саввы в храме Сорока Мучеников.

Несмотря на то, что официальная канонизация святителя Саввы состоялась только в 1775 году, благочестивый народ почитал его как святого с самого дня его кончины. С тех пор и поныне православные сербы дважды в год 14 января и 6 мая (старый стиль) торжественно празднуют память своего великого Первосвятителя и основателя Автокефальной Церкви. День 14 января считается днем сербского Просвещения. Русская Православная Церковь молитвенно чтит память святителя Саввы 12 января и 30 августа (старый стиль). 

Мощи святителя находились в Милешево до 1594 года, турки желая истребить память о святителе, сожгли на Врачаровой горе в Белграде. На месте сожжения мощей сейчас воздвигнут величественный собор во имя святителя Саввы. Приказавший совершить кощунственное поругание мощей святого визирь Оттоманской империи Синан вскоре был убит в одном из сражений, а его доселе непобедимое войско постыдно бежало с поля боя.

Турки ошиблись. Память о первом Сербском Архиепископе осталась в славных делах его, в народных песнях и народных обычаях. И в наши дни каждый православный серб знает наизусть гимн святителю Савве.

Косовский завет 1389 г.

Почти в одно время с Куликовской битвой, на Балканах в 1389 году 12 (28 июня) произошло другое великое сражение - на Косовом поле, имевшее столь же судьбоносное значение для сербского народа. Существует предание, что благоверному сербскому князю Лазарю накануне битвы явился Ангел, и поставил его перед выбором. Ангел предлагал ему земное царство и победу над турками, либо мученичество, Царство Небесное, и обетование, что народ сербский до скончания веков будет стоять в Православии. Лазарь выбрал второе, и все его 77-тысячное войско поддержало это выбор. На следующий день после Божественной литургии, на которой все войско причастилось, оно вступило в бой с огромной армией турецкого султана Мурада. И все сербские воины с князем Лазарем приняли мученическую смерть за Христа на Косовом поле. Народные сказания повествуют, что не голосили сербиянки по убиенным мужьям, сынам и братьям, но с гордостью говорили, что те "увенчаны венцами мученическими светлыми". Косово, подобно Куликовскому полю, знаменовало начало новой эпохи жизни нации, как бы ее второе рождение. 

И если с Куликовской битвы началось освобождение Руси от монгольского ига, то после Косовской начался захват Сербии турками. Сербское воинство потерпело земное поражение, но Косовская битва стала для сербов символом духовного подвига, символом послушания сербского народа воле Божьей. Более того "Косовский завет" стал путеводной звездой, нравственным императивом в жизни всякого серба. "Мы выбрали Царство Небесное!" - можно услышать из уст даже прожившего всю жизнь в Штатах или в Латинской Америке. Косово - это один из тех вопросов, в которых сербский народ будет всегда един. Сербы считают, что Косово подобно Голгофе, и после него обязательно будет воскресение.

Ну, а что же? Неужели не было за 600 лет сербов, отступивших от "Косовского завета" и выбравших "царство земное"? Конечно было, и было немало. Но дело в том, что отступившие перестали быть сербами. Поясним. Положение православных под турецким владычеством было ужасным. Любой серб был в безраздельной власти всякого турка. В любой момент он мог, лишится всего: дома, имущества, жены, детей, да и своей жизни. Православные должны были ежегодно отрабатывать сто дней на турецкого султана. Постоянно сербские мальчики отбирались у родителей для янычарских школ. Насилия и грабежи христиан были обычным делом. Наряду с этим происходила усиленная исламизация населения. Сербские земли заселялись турками и албанцами, а принявшие ислам христиане получали дом, землю, скотину. За счет своих вчерашних братьев, разумеется. Время от времени сербы поднимали восстания против захватчиков, и тогда турки интенсивно использовали против повстанцев карательные отряды из новоиспеченных мусульман. Нечто подобное происходило и в сербских землях, захваченных австрийцами. Там католические ксендзы почти теми же методами перекрещивали православных. 

Так и возникли два народа - мутанта: хорваты и босанцы - мусульмане. И по языку, и внешне, вроде славяне, но и мироощущение, и нравственные ценности, и все остальное - совсем другое. С одной стороны, конечно, страшная национальная трагедия. С другой - стороны сербы просеивались в течение пятисот лет, как пшеница. Все малодушные, корыстные, трусливые, слабые, отсеивались как шелуха. Немного в мире народов прошедших такой отбор и отсев. И в освободительную войну с Турцией, и в Первую, и во Вторую мировые войны, сербы подтвердили свой выбор, предпочитая смерть капитуляции, Царство Небесное - земному благополучию. 

На Косовом поле сейчас стоит памятник с проклятием, опоздавшим на сражение, в котором решалась судьба отечества. Сербы постоянно помнят об этом проклятии. Поколение за поколением они воспитывались таким образом, чтобы в свой час, любым путем попасть на поле битвы, и там принять смерть за веру. И они убеждены, что в этом будет их духовная победа. 

Сербские новомученики.

Среди сербских мучеников есть  пострадавшие от разных гонителей. 

От турок в годы турецкого владычества 15-19 вв.

Среди них — священномученик Патриарх сербский Гаврил (†1659). Некоторое время он жил в Москве, поддерживал дружеские отношения с Патриархом Никоном, дважды был принят царем Алексеем Михайловичем, участвовал в Московском соборе 1655 года. По возвращении на родину был обвинен турками в измене и оклеветан иудеями, что якобы крести турок (на самом деле он привел в православие нескольких иудеев). Ему был предложен выбор — смертная казнь на измену  или принятие ислама. Святитель предпочел смерть. Он был повешен после многих пыток. 

От католиков-хорватов (партия усташей) во время Второй мировой войны. 

Сразу после оккупации Югославии фашистами в апреле 1941 года возникла Независимая Хорватская республика католиков-хорватов во главе с профашистски настроенным Анте Павеличем.  В его планы входило полное и окончательное истребление православных сербов в своей «державе». Часть из них предполагалось уничтожить физически, часть — изгнать, часть — обратить в католичество. Но иногда после насильственного перекрещивания сербской деревни хорватскими ксендзами ее население все равно сразу же уничтожалось.

В стране было создано около десятка концлагерей, в самом известном среди них — Ясеноваце, по указанию Павелича было замучено 700 тыс. православных сербов. Всего в Сербии от рук усташей погибло не менее 800 тыс. православных сербов. 

Осенью 1998 г. римский папа Иоанн Павел II приезжал в столицу Хорватии Загреб для беатификации главы хорватских католиков в годы войны  Алоиза Степинца, морально замешанного в преступлениях усташского режима. 

От коммунистов в главе с Иосифом Броз-Тито. 

Он появился на политической арене как глава партизанского движения против немцев и воевал на два фронта: с фашистами и с партизанами из сербов-монархистов. Среди преступлений коммунистов против православных сербов следует назвать одно, совершенное в мае 1945 года, уже по окончании войны. Тогда было зверски убито 13 священников и около 20 тыс. человек православной молодежи. Их тела были сброшены в яму Понор у Мелевины. Это преступление по жестокости превосходит преступления усташей и фашистов. 

За годы войны от рук коммунистов пострадало почти две трети черногорского духовенства.

Придя к власти при поддержке Англии и Америки, они способствовали сокрытию фактов геноцида усташей в отношении православного населения страны. Было запрещено распространять информацию об этом, ямы, в которых мученически погибли сотни и тысячи жертв, были забетонированы. 

Святитель Николай Сербский. 
     Владыка Николай (Велимирович) - это имя значится на литературных творениях святого Николая Сербского, епископа Охридского и Жичского, богослова, философа, организатора народного так называемого "богомольческого" движения, почетного доктора нескольких мировых университетов, близкого нам, русским, уже тем, что он положил начало прославлению царя-мученика Николая II и его семьи. Доселе неизвестный русскому читателю, Владыка Николай - самая крупная фигура в сербской духовной литературе XX столетия. Да и не только двадцатого. Со времен святого Саввы не было в сербском народе столь вдохновенного и глубокого проповедника и духовного автора. 

Стоит вспомнить, что русская литература с самых первых шагов своих связана с литературой сербской: оттуда черпала она свои первые литературные приемы, каноны, метафоры. Оттуда, из пределов, где вживе слышалась проповедь Кирилла и Мефодия и где оставили они свою книжную школу, приходили к нам первые списки богослужебных и богословских текстов, и до сих пор, разбираясь в древних рукописях наших библиотек, мы то и дело встречаем пометку: "сербскаго письма". В сербской редакции к нам доходили не только собственно сербские, но и многие византийские литературные памятники. Позднее, в период павшего на Сербию турецкого ига, совершался обратный процесс: сербы ехали за книгами в Россию, просили прислать к ним наших учителей. На то, что это факты немалозначительные, указывает старательность и кропотливость, с которой всякое упоминание о них вымарывалось из нашей истории в недавнее, безбожное время. Действительно, ни одного слова о сербском литературном влиянии на юную русскую литературу ни в одном учебнике советского периода вы не найдете...

С битвы на Косовом поле в 1389 году, где под натиском турецкого войска, втрое превышавшего сербское, пали, не дрогнув, почти все сербские ратники, начинается закабаление Сербии. Турки не только вырезают и порабощают сербов, они также истребляют христианские книги, выскабливают глаза Богородице на фресках, "отуречивают" сербские православные храмы, превращая их в мечети. Книжная культура в стране замирает, некогда высокоразвитая литературная традиция обрывается, уступая место устному народному творчеству, эпическим песням, исполняемым под гусли. О том, сколь ненавидели "безбожные агаряне" запечатленное на страницах книг слово Божие, о том, сколь яростно пытались они искоренить его, говорит тот факт, что сербы в начале XVIII века вынуждены были обратиться уже к России за самими богослужебными текстами: и до сих пор Литургия в большинстве сербских храмов совершается на церковнославянском языке в русской редакции... 

Николай Велимирович, родившийся в 1881 году, через пять столетий после Косовской битвы, словно был призван показать миру, что христианская литературная традиция в Сербии чудесным образом жива, воскресла, причем воскресла полнокровно и плодотворно: литературное наследие Владыки Николая, богослова с мировым именем, насчитывает 15 объемистых томов, содержащих самые разнообразные по жанру произведения, среди которых - жемчужины мировой православной книжности. Появление затем на сербском небосклоне иной богословской звезды - архимандрита Иустина Поповича - лишь подтвердило столь знаменательное обновление традиции. 

Никола Велимирович был одним из девяти детей в семье сербского крестьянина из маленького горного села Лелич. Его отец, Драгомир, славился среди односельчан грамотностью; он привил любовь к письму и сыну. Мать Николы, Катерина (впоследствии монахиня Екатерина), с малолетства водила сына в ближний монастырь Челие (Келии) на службы, к Причастию. Когда мальчик подрос, родители отдали его в школу при этом монастыре, после окончания которой отцу посоветовали направить Николу на дальнейшее обучение, и он послал сына в гимназию в город Валево в Центральной Сербии. После гимназии юноша поступил в белградскую Богословию (то есть семинарию), где на него сразу же обратили внимание, как на одаренного ученика. Вскоре Никола уже хорошо знал произведения великого сербского духовного писателя Владыки Петра Негоша, был знаком с творчеством Достоевского, Пушкина, Шекспира, Данте и других европейских классиков, а также с философией Дальнего Востока. 

По окончании семинарии Никола был назначен сельским учителем. Одновременно он помогал местному священнику, обходя с ним окрестные села. К этому периоду относятся и первые публикации юного автора в "Христианском вестнике" и других церковных и светских изданиях. Вскоре он получил от министра Просвещения стипендию на продолжение учебы в Швейцарии, на Бернском старокатолическом факультете. Там Никола хорошо изучил немецкий язык и усердно занимался, слушая лекции по богословию и философии, помимо своего, еще на нескольких факультетах в Швейцарии и Германии. Тема его доктората - "Вера в Воскресение Христово как основная догма Апостольской Церкви". 

Окончив Бернский факультет, он едет в Англию, быстро овладевает английским языком и заканчивает философский факультет в Оксфорде. Свой второй докторат - "Философия Беркли" - он защищает уже во Франции на французском языке. 

Вернувшись в Белград и начав преподавать иностранные языки в Белградской семинарии, Никола внезапно тяжело заболевает. В больнице он дает обет целиком посвятить себя служению Богу, Сербской Церкви и своему народу, если выздоровеет. Вскоре чудесным образом исцелившись, Никола немедленно отправляется в монастырь Раковица близ Белграда, где и принимает монашеский постриг с именем Николай. 

 В 1910 году иеромонах Николай едет учиться в Россию, в Санкт-Петербургскую Духовную Академию. При приеме в Академию он даже не упомянул законченные им западноевропейские факультеты, а поступил просто как вчерашний семинарист. Скромный студент регулярно посещал лекции и оставался незаметным для товарищей до одного академического духовно-литературного вечера, когда буквально поразил своими знаниями и проповедническим даром и студентов, и преподавателей, и в особенности Петербургского митрополита Антония (Вадковского), который выхлопотал для него у Российского Правительства бесплатное путешествие по всей России. Это паломничество по русским святыням глубоко вдохновило отца Николая и многое открыло ему. С тех пор ни одна страна мира не воспоминалась им с такой теплотой и сердечной любовью, как Россия. 

Возвратившись из России, отец Николай публикует свои литературные труды, первыми в ряду которых были: "Беседы под горой", "Над грехом и смертью", "Религия Негоша"... 

Начинается первая мировая война, и Сербское Правительство посылает отца Николая, к тому времени уже известного духовного автора и проповедника, в Англию и Америку разъяснять общественности этих стран, за что воюет православная Сербия. Целых четыре года, с 1915 по 1919, отец Николай выступал в церквах, университетах, колледжах, в самых различных залах и собраниях, рассказывая, почему расчлененный врагами на несколько частей сербский народ столь решительно бьется за единство своей некогда великой родины. Командующий английскими войсками впоследствии заявил, что "отец Николай был третьей армией", воевавшей за сербскую и юго-славянскую идею. 

Примечательно, что, прекрасно зная современную ему европейскую философию и науку, Владыка Николай уже в начале 1920 годов пророчески предсказал вторую мировую войну и в деталях описал оружие и методы, которые будут в ней применяться "цивилизованной Европой". Причиной войны он полагал удаление европейского человека от Бога. "Белой чумой" окрестил Владыка современную ему безбожную культуру... В 1920 году иеромонах Николай был рукоположен во епископа Охридского. В Охриде, древнем граде Македонии, расположенном близ Охридского озера, одного из красивейших в мире, им был создан целый цикл литературных произведений: "Молитвы на озере", "Слова о Всечеловеке", "Охридский пролог", "Омилии" и другие. 

Владыка ежедневно разъезжал по епархии, проповедовал и поучал народ, восстанавливал разрушенные войной церкви и монастыри, основывал дома для сирот. Предзрев опасность сектантской пропаганды, уже тогда набиравшей силу, Владыка организовал Православное народное движение (также называемое "богомольческим"), которое составили люди, откликнувшиеся на зов своего Владыки и готовые ежедневно и твердо исповедовать своей благочестивой жизнью Христа Господа. 

Далеко не в каждом сербском и македонском селении была в то время церковь, что являлось последствием многовекового турецкого владычества. Из некоторых высокогорных сел крестьяне редко выкраивали время, чтобы добрести до ближайшего храма, зачастую находившегося за много верст от них. В таких селах Владыка Николай ставил крепких в вере народных старейшин, постоянно объединявших крестьян для совместных походов в церковь, а в промежутках между такими походами собиравших их в хатах на своеобразные христианские вечера, где читалось Священное Писание, пелись божественные песни. Множество таких песен, положенных на родниково чистые народные мелодии, сочинил сам Владыка Николай. В бесхитростных текстах их - чуть ли не вся православная догматика. 

Православное народное движение, распространившееся усердием Владыки Николая по всей Сербии, можно назвать народным религиозным пробуждением, обусловившим возрождение монашества, обновившим веру в простом, зачастую неграмотном народе, укрепившим Сербскую Православную Церковь. 

В 1934 году епископ Николай был переведен в Жичскую епархию. Древний монастырь Жича требовал реставрации и всестороннего обновления, как и многие другие монастыри в том крае, находящемся в самом сердце Сербии. На это и положил свои силы Владыка Николай, и вскоре жичские святыни заблистали своим прежним светом, тем, которым светились они, быть может, еще до турецкого нашествия. 

Началась вторая мировая война, когда Сербия - уже в который раз! - разделила одну судьбу с Россией, как страна славянская и православная. Гитлер, найдя себе надежных союзников в хорватах, небеспричинно полагал в сербах своих ярых противников. Он лично приказал своему командующему Южным фронтом обессилить сербский народ: "Уничтожить сербскую интеллигенцию, обезглавить верхушку Сербской Православной Церкви, причем в первую очередь - Патриарха Дожича, митрополита Зимонича и епископа Жичского Николая Велимировича..." 

Так Владыка Николай вместе с Сербским Патриархом Гавриилом оказались в печально известном концлагере Дахау в Германии - единственные из всех европейских церковных лиц такого сана взятые под стражу! 

Их освободила 8 мая 1945 года союзническая 36 американская дивизия. Из лагеря Владыка Николай вышел с готовой книгой - "Сквозь тюремную решетку", в которой призывал православных людей к покаянию и размышлению о том, за что Господь попустил на них столь страшное бедствие. 
     Узнав, что в Югославии насильственным путем пришел к власти атеистический, антиправославный режим Иосифа Броза (Тито), Владыка остался в эмиграции: немало поскитавшись по Европе, он жил сначала в Англии, затем в Америке. Там он продолжил свою миссионерскую и литературную деятельность и создал такие жемчужины, как "Жатвы Господни", "Страна Недоходимая", "Единственный Человеколюбец", оттуда направлял он в сербские церкви и монастыри щедрую материальную помощь. 
     Последние дни Владыки Николая протекли в русском монастыре святителя Тихона в штате Пенсильвания. 18 марта 1956 года Владыка мирно отошел ко Господу. Смерть застала его за молитвой. 
     Из русского монастыря тело Владыки было перенесено в сербский монастырь святител я Саввы в Либертвилле и похоронено с большими почестями на монастырском кладбище. О переносе мощей Владыки Николая на родину в то время не могло быть и речи: режим Тито объявил его предателем и врагом народа. Узника Дахау, Владыку Николая коммунисты публично называли "сотрудником оккупантов", всячески принижали и поносили его литературные труды, полностью запретив их печатание. 

Лишь в 1991 году освободившаяся от диктатуры коммунизма Сербия вернула себе свою святыню - мощи святителя Николая Сербского. Перенос мощей Владыки вылился во всенародный праздник. Они покоятся теперь в его родном селе Лелич. Церковь, где хранятся они, с каждым годом становится местом все более и более многолюдного паломничества.
 

Греция.    
Священномученик Косьма Этолийский. †1799.

Сщмч. Косьма Этолийский — это один из величайших святых нового времени. Он сыграл выдающуюся роль в  духовном и национальном возрождении Балкан, находящихся под властью турок. Апостольский подвиг св. Косьмы, которым была охвачена практически вся территория Константинопольского Патриархата, послужил духовной основой  успеха восстания 1821 года, принесшего греческому народу освобождение от многовекового турецкого господства. 

Имя его стало легендой. В семидесятых годах XIX века один афинский журнал рассказал о том, как некий писатель посетил приют для престарелых в Янине и спросил столетнего старика, что из всего услышанного и увиденного им за его долгую жизнь произвело на него самое яркое впечатление. И старик ответил: «Когда я немного послушал проповедь отца Косьмы и поцеловал его руку».

Косьма, был родом из маленькой этолийской
 деревушки, именуемой Великое Древо. Сын благочестивых родителей, он был воспитан ими в страхе Господнем. Когда Косьме исполнилось двадцать лет, а может быть, и более, он начал учиться грамматике по Апостолу, под руководством некоего иеродиакона Анании, прозванного «Дервишем». Затем он отправился в Ватопедскую школу, которая процветала тогда и была в великой славе.

 Оттуда Констас отправился в обитель святого Филофея, где был пострижен в монахи и в трудах монашеской жизни подвизался с великим тщанием. А когда обитель стала нуждаться в священстве, он, после сильнейших убеждений и молитв отцов, был рукоположен в иеромонаха. 

Итак, в этот страшный период истории Православной Церкви Косьма жил в пустынном месте на Афоне. В продолжение почти двух десятилетий Косьма поучался у мудрых наставников аскетической жизни, молился, очищал свое сердце. 

Но как бы далеко от мира он ни был, до его слуха, однако, донеслись печальные вести о том, что ежедневно повсюду, и особенно в Македонии, Эпире и Албании, сатана наносит огромный вред Православию, что ежедневно православные христиане изменяют своей вере и поклоняются полумесяцу Магомета. 

Видя такое положение, он не мог оставаться равнодушным. В возрасте сорока пяти лет, когда благодатию Божиею дух его возмужал, Косьма, посоветовавшись с духоносными отцами, покинул Святую Гору и отправился в Константинополь, где посетил патриарха Серафима II (1757–1761). Патриарх преподал ему благословение проповедовать. 

Он был послан на проповедь в эпоху, когда порабощенному греческому народу грозила страшная опасность исламизации. Благодаря его неустанному труду и борьбе, в Албании, которая в древности называлась древней Иллирией, в частности, в Северном Эпире более двухсот тысяч душ остались верными православной вере. Проповедь его укоренилась в душах, и никакая сила не могла ее вырвать.

Свою веру прп. Косьма проповедовал с удивительной простотой. Он говорил так просто, что его мог понять даже ребенок. В то же время он проповедовал с рассуждением. Проповедовал со слезами. Проповедовал под сенью креста. 
 Фундаментальное образование, полученное св. Косьмой, позволяло ему легко находить общий язык с любой аудиторией. Он хорошо знал Священное Писание и Священное Предание, мировую и греческую историю, прекрасно владел ораторским искусством и несколькими иностранными языками. Воспитанный в простой семье, он прекрасно понимал нужды народа, а детальное знание современной ему ситуации в Греции и фундаментальное Афонское образование позволяли ему давать действенные советы по разрешению самых сложных проблем. 

С прп. Косьмой были сорок или пятьдесят священников, которые всюду следовали за ним, и когда он намеревался направиться из одного места в другое, то прежде всего благословлял христиан исповедаться, поговеть и сотворить всенощное бдение со множеством зажженных свечей. Для этого у него были специально изготовлены деревянные свещницы, вмещающие по сто свечей каждая (он разбирал их и уносил с собой). Затем, раздав свечи народу, он призывал священников, и они служили полиелей и помазывали всех христиан. В заключение он говорил слово. Поскольку за ним следовало множество народа, две или три тысячи, вечерами, по распоряжению прп. Косьмы, приготавливалось множество мешков с хлебом и котлов с вареной пшеницей, которые потом выносили на дорогу, где должен был проходить народ, все брали от них и поминали живых и усопших. 

Святой Косьма обошел почти все Додеканесские острова, затем направился проповедовать в Фессалоники и Верию. Обойдя почти всю Македонию, он подошел к пределам Химарры, Акарнании, Этолии, дошел до Арты и Превезы, оттуда отплыл во Святую Мавру и на Кефалинию, и всюду, куда бы ни пришел преблаженный, собиралось великое множество христиан, которые с благоговением внимали благодатной силе его слов, отчего многие получили исправление и великую душевную пользу.

«Животные, скотина»,– так назывались христиане на турецком языке. Так на христиан смотрели и таким образом, и даже хуже того, с ними обращались скверные их завоеватели. «Нет,– взывал проповедник Христов,– нет, воистину вы не хуже их, ни вы, ни жены ваши, ни ваши дети. Вы – чада Божии. Вы сотворены для великого и высокого. Душа самого скромного человека создана для веры, для святого Крещения и прочих Таинств, и для благих дел, чтобы просветиться, как солнце, больше солнца,– чтобы стать невестой Христа».

Святой Косьма как проповедник не довольствовался только словом, обращенным к тысячам слушателей. Святой Косьма учил, сколько мог, и каждого человека в отдельности. Во время своих апостольских путешествий он завязывал общение с самыми разными людьми, заводил беседы и с нищими, и с богатыми, и с князьями, и властителями того времени, и даже с иноверцами – с одной-единственной целью – просветить и спасти, извлечь из тьмы и привести в чудный свет всякую душу.

Однажды в диких горах Вувуси он встретил шайку разбойников, наводивших страх на окрестных жителей. Главарь и прочие «лихие люди» подошли к нему и поцеловали его руку – такое благоговение вызвал он в этих диких натурах. И наставил их как подобает. Разбойники растрогались, – и вот результат: они оставили оружие, причем одни ушли в монастырь, оплакивая совершенные ими злодеяния, другие же отправились в город и жили там мирно среди христиан, которых раньше грабили. Бывший же главарь сделался одним из самых полезных людей своего края. 

Чего только не сделал для своего народа этот человек! Во дворцах турецких беев и пашей служили горничными христианки, которые кормили грудью детей тиранов и находились в опасности быть соблазненными, впасть в разврат и распутство и совершенно погибнуть. Святой Косьма смог убедить многих турок, чтобы они удалили от себя этих женщин. Он говорил им, что своим развратом и осквернением себя связью с женщинами чужой веры они навлекут на свой род гнев небес, и он будет стерт с лица земли. «Где,– вопрошал он,– древняя ваша слава? Не те ли вы, которые вместе с Сулейманом дошли до Биенниса? Вас унизил и погубил ваш разврат. Покайтесь, прогоните христианских женщин». А христианам он внушал, что не подобает их женам вскармливать турецких детей, чтобы не пострадать так же, как пострадала курица в басне Эзопа, которая высидела яйца змеи. По словам историка Зотоса-Молоттоса, автора «Словаря всех святых», благодаря святому Косьме 1500 кормилиц или нянь-христианок, которые служили во дворцах пашей и беев, были освобождены и благодарили святого за свое освобождение. 

В большинстве селений Эпира, Македонии и Албании не было купелей, и крещение младенцев совершалось не по полному чину, за что на клир и народ ложилась большая ответственность. Возмущенный этим святой Косьма убедил своих богатых соотечественников из Константинополя, Янины и других городов Греции пожертвовать средства на купели, и в эти селения было отправлено более четырех тысяч медных купелей на вечный помин жертвователей и ради того, чтобы дети христиан принимали Таинство Крещения как подобает. 

Косьма также просил состоятельных людей закупить святоотеческие книги и сборники хритианских поучений, четки, нательные крестики, платки. Книги он раздавал в дар тем, кто был грамотен, или тому, кто обещал научиться читать; платки же – более сорока тысяч – дарил женщинам, чтобы они покрывали ими свои головы. Четки же и крестики – более пятисот тысяч – давал простому народу, чтобы он молился о прощении грехов людей, пожертвовавших эти подарки. 

Святой Косьма также заботился и о сиротах, изголодавшихся, голых, жалких, во множестве бродивших по улицам городов и сел, чьи отцы геройски погибли от рук тиранов. Блаженный горячо призывал христиан из зажиточных семей, а также бездетных взять одного или двоих осиротевших детей, и тогда благословение Божие обильно будет изливаться на их дома. 

Переходя из села в село, святой с глубочайшей скорбью отмечал, что греческих школ в них не существует: почти все христиане, мужчины и женщины, были неграмотными, и в каждой деревне даже умевшие читать и писать считали по пальцам одной руки. 

С какою горячностью говорил он о значении грамотности, о необходимости ее и о воспитании того нового поколения, которое впоследствии и совершило чудо восстания* 1821 года! 

«Открывайте школы,– призывал он повсюду,– учитесь, братья мои, обучайтесь грамоте, как только можете. И если вы не научите родителей, то научите детей, чтобы они хорошо знали греческий язык, ибо это язык нашей Церкви. Если ты, брат мой, не будешь знать греческого языка, то не сможешь понять, о чем говорит наша Церковь. Лучше древне иметь греческую школу, нежели родники и реки. И если дитя твое научится грамоте, тогда по праву будет называться человеком. Школа открывает церкви, школа открывает монастыри». 


Благодаря святому было основано двести десять бесплатных греческих школ, а также начала действовать тысяча других начальных школ, в которых греческие дети обучались чтению и письму. Дети учились читать по Священному Писанию, и таким образом укреплялись в вере и благочестии, наставлялись в добродетельной жизни и примерном поведении. 


Образовательная система созданная св. Косьмой, не рухнула после его смерти, т. к. была очень тщательно продуман.  Св. Косьма не просто основывал школы, он обеспечивал их преподавателями и финансовыми средствами. Их будущее было обеспечено и путем создания высших педагогических учебных заведений. Одним из ключевых моментов образовательной системы св. Косьмы был всеобщий и бесплатный характер обучения. Всеобщее образование должно было избавить нацию от социальных предрассудков, отменить привилегированное положение состоятельных слоев в сравнении с малообеспеченными и малообразованными. Впоследствии это обеспечило всеобщий характер борьбы за освобождение Греции. Обучаясь в общих школах, греки смогли увидеть, что то, что их объединяет, гораздо более значимо, чем разделяющие их материальные и социальные преграды.


По замыслу св. Косьмы школы должны были стать не только местом обучения детей, но и центрами общественной и культурной жизни всего местного населения.

Громадные средства, которые требовались для создания школ, были собраны из пожертвований богатых христиан, начинавших творить дела милосердия под влиянием проповедей св. Косьмы.    

Своею горячей и пламенной проповедью он добился упразднения базаров по воскресным дням и перенесения торговли на субботу, к великому недовольству иудеев, которые смертельно его возненавидели. Он учил, что нет дня более великого, чем день воскресный, и обличал осквернителей сего святого дня. 

Он учил трудиться. Желал, чтобы все православные христиане любили труд, любили в поте лица возделывать землю, в особенности же сажать деревья. Он говорил кратко и образно: «Кому не любо дерево и злак, тот будет жить на свете, как бедняк». Благодаря настоятельным советам святого, тысячи диких деревьев были привиты и стали приносить плоды. 

Чудеса. Пророчества. 

Причин столь сильного воздействия преподобного Косьмы на души людей нельзя понять в полной мере, если не принять во внимание того, что значительно способствовало удивительному успеху всей его апостольской деятельности, о чем упоминается в конце Евангелия от Марка: “А они пошли и проповедовали везде, при Господнем содействии и подкреплении слова последующими знамениями” (Мк. 16, 20). И проповедь святого Косьмы сопровождали чудесные знамения. Ибо он обладал не только божественным даром слова, но и дарами чудотворения и прозрения грядущего. 

На острове, где проповедовал Косьма жил один бедный портной, у которого долгое время правая рука была сухой и неподвижной. И вот он пришел ко святому и молил его об исцелении. Святой же сказал, что он должен прийти на проповедь и тогда Бог его помилует. Бедняк послушался и на следующий день после того, как услышал поучение святого, оказался исцеленным! 

В Кефалинии есть одно селение, называемое Куруни. Проходя через это селение в летнее время, святой возжаждал в пути и попросил, чтобы ему дали напиться из пересохшего колодца, расположенного неподалеку. Ему сказали, что колодец давно иссяк, однако за послушание пошли и почерпнули из глубины воду, полную земли и грязи, и принесли ему. Поднеся воду к устам, он отпил немного – и с тех пор удивительным образом в этом пересохшем колодце всегда била ключом чистая вода, и всегда – и зимой, и летом – он был полон, и эта вода исцеляла от многих недугов. 

Поскольку церковь иной раз не могла вместить огромного количества народа, святой по необходимости проповедовал вне ее, на открытом воздухе. Обычно он просил прежде всего сделать большой деревянный крест и водрузить его там, где намеревался остановиться для поучения. Потом, прислонив к древу креста скамью, которую, как говорят, ему сделал в форме кафедры Курт-паша, и, поднявшись на нее, учил, и после поучения разбирал эту скамью и переносил ее с собою туда, куда направлялся. А крест оставался там на память о его проповеди. 

На тех местах, где были воздвигнуты эти кресты, Господь совершал многие чудеса. Вот почему посреди рыночной площади в Аргостолионе (город на острове Кефалиния), где святой поставил такой крест, чудесным образом забил источник воды, который, кажется, и до сего времени не иссяк. 

Главные аги (офицерский титул в Османской империи) из г. Фильятеса ехали, чтобы увидеть святого Косьму и услышать его поучение. И поскольку было лето, остановились на ночлег прямо в поле и около пяти часов утра увидели небесный свет, подобный облаку, который осенял то место, где остановился святой, о чем они и поведали христианам. Поэтому утром они испросили благословения святого от всего своего сердца, а не только на словах. 

Другой турецкий офицер из Кавэи страдал тяжкой болезнью мочезадержания. Прослышав о прп. Косьме, он послал к нему своего слугу, прося прийти к нему и помолиться о нем, надеясь, что Господь его исцелит. Святой не захотел прийти, называя себя грешником. Офицер снова послал своего раба с сосудом воды, прося святого ее благословить. Тогда, видя, что турок не лишен страха Божия, святой приказал ему выполнить два условия: не пить водку и раздать десятую часть своего имения нищим. И после того, как тот обещал все исполнить, благословил воду. Сотворив многую милостыню, больной начал употреблять воду и в четыре дня совершенно исцелился. 

Около Фанари, в местности, называемой Лакуриси, один местный турецкий начальник, увидев крест, который, по своему обыкновению, оставил здесь святой Косьма, когда проповедовал, взял его и принес к себе домой, чтобы сделать две подпорки для своей деревянной кровати. Но внезапно – о чудо! – произошло как бы ужасное землетрясение, и, не в силах устоять на ногах, он упал и долго катался по земле с пеной у рта и скрежеща зубами, как безумный. Потом его подняли двое турок, проезжавших мимо, он пришел в себя и понял, что его постиг гнев Божий за дерзость – за то, что он выкопал и взял честный крест. И тогда он отнес его и установил на том месте, где он был прежде, и каждый день приходил и лобызал его с великим благоговением. И когда в другой раз через это место проходил святой учитель, турок бросился перед ним на колени и откровенно рассказал об этом чуде, смиренно прося прощения.

Святой повсюду, куда бы ни приходил, учил христиан по воскресным дням не устраивать ярмарок, но ходить в церковь на Божественную Литургию и внимать слову Божию. А тех, кто ему не повиновался в этом, Господь наказывал. Так, в месте под названием Халкиадес у одного торговца вследствие того, что он ослушался и дерзнул торговать в воскресенье, тотчас же отсохла правая рука. Он побежал к святому и испросил у него прощения за свое прегрешение и вскоре исцелился. 

Мученическая кончина

Святой Косьма не раз ясно открывал в своих проповедях, что призван на проповедь Евангелия Самим Иисусом Христом и ради любви Его ему предстоит пролить свою кровь. В конце концов его пророчество сбылось.

Сей апостол-наставник учил христиан вести себя по-христиански и хранить истину, а также доверие к властям, которых им послал Бог. Это слышали из его уст и албанцы, спускавшиеся на равнины, где он проповедовал. 

И некоторые доброжелательные турки так же с сочувствием прислу-шивались к его святому учению. 

Все называли его человеком Божиим. К нему благоволил и сам Курт-паша, высший правитель Албании, имеющий резиденцию в Берате. Он слушал дивную речь Косьмы, сидя прямо перед ним. По его приказанию даже была сделана и обшита бархатом кафедра, о которой мы упомянули выше.

Но иудеи, жившие в Янине, не терпя проповедания веры и Евангелия Иисуса Христа, пришли и сказали паше, что святой Косьма якобы был подослан из Москвы с целью убедить подданных турецкой империи перейти на сторону России. Однако Божий Промысел тогда сохранил его от смерти, хотя единству христиан был причинен значительный урон.

С тех пор святой Косьма стал разоблачать коварство и ненависть, которую питали к христианам иудеи. Доведенные обличениями святого до крайнего ожесточения, они пришли к Курт-паше, дали ему денег, чтобы он лишил святого жизни.

И как когда-то Ирод слушал богодухновенные слова Иоанна Предтечи, так и Курт-паша до времени слушал сладкозвучные слова святого Косьмы. И как Ирод, уступив требованиям Иродиады, приказал убить святого Иоанна, так и Курт-паша, уступив требованиям иудеев, дышащих злобой на святого за его обличительную проповедь, и получив от них колоссальную сумму 25 тысяч грошей  (полтора миллиона долларов на нынешние деньги), посоветовавшись со своим Ходжой приказал убить святого Косьму.

Святой имел обычай, куда бы ни пришел для поучения, прежде всего испрашивать разрешение у местного архиерея или его наместников, а также посылать кого-нибудь из христиан к иноземным властям, чтобы они испросили такое же разрешение и у них, и таким образом проповедовал открыто.

Итак, прибыв в одно албанское селение, он получил такое разрешение от архиерея. При поисках же иноземных властей он узнал, что тем краем управляет Курт-паша, который живет на расстоянии 12 часов ходьбы. Узнав же, что Ходжа этого Паши живет поблизости, он решил сам лично пойти к Ходже для большей надежности.

Ходжа задержал святого, сказав, что у него имеется приказ Курт-паши препроводить его для беседы. Тут понял благословенный учитель, что его хотят умертвить. Тогда прославил и возблагодарил он Владыку Христа, что Тот удостаивает его завершить путь апостольской проповеди мученической кончиной. 

Утром привели коней, делая вид, что хотят отвезти Косьму к Курт-паше. Святого взяли, посадили на коня и поехали. Его подвели к широкой реке, и, заставив спешиться, объявили приказ Курт-паши о его убиении. 

Святой с радостью принял этот приговор и, преклонив колена, стал молиться Господу, благодаря и славя Его. Палачи посадили его возле дерева и хотели связать ему руки. Но святой не позволил им сделать этого, говоря, что не будет сопротивляться, и сложил руки крестообразно. Затем варвары накинули ему на шею веревку, и лишь только она затянулась, тотчас отлетел божественный его дух на небеса. Было же ему шестьдесят пять лет.

Так сподобился преблаженный Косьма получить от Господа двойной венец: и как равноапостольный, и как преподобномученик.

Палачи, обнажив честное его тело, потащили его к реке и бросили в воду, привязав к шее большой камень. Христиане же, узнав об этом, тотчас поспешили туда, чтобы извлечь тело, но не смогли его найти ни с помощью неводов, ни другими способами.

Через три дня один благоговейный иерей, отец Марк, войдя в лодку-однодеревку и сотворив крестное знамение, начал его искать и тотчас же увидел тело святого, плывущее поверх воды и стоящее прямо, как живое. Он тотчас устремился к святому и, обхватив его руками, извлек из воды; и как только он его поднял, из медоточивых уст святого в реку вытекло много крови. Облачив его в рясу, он принес честное тело в верхний храм Богородицы и похоронил его с честью в церкви Введения в селении Коликонтаси, при архиерейском правлении Иоасафа Велеградского, который сам лично присутствовал при погребении святого.

После же кончины святого произошло следующее. Курт-паша раскаялся в том, что обманул и ради пустой выгоды убил такого святого человека, и приказал своему Ходже отпустить бывших с ним монахов, заключенных в темнице, чтобы они отправились в вышеупомянутый храм Богородицы и пребывали там. Они же, придя, обрели тело святого погребенным и, желая убедиться, что это действительно преп. Косьма, вместе с другими священниками и мирянами открыли честные останки. И, несмотря на то, что те три дня пребывали в водах реки, в них не было ни малейшего изменения или зловония, но от них исходило благоухание, и, казалось, будто святой спит. И облобызав благоговейно его тело, снова погребли на том же месте, где позже был воздвигнут Божий храм, освященный в честь святого Косьмы. 

Воздвигнут же храм был с помощью визиря Али-паши Тепеленского, которому прп. Косьма предсказал победу над Курт-пашой и великое возвышение. Али-паша считал преподобного Косьму поистине человеком Божиим, и после исполнения пророчества он призвал владыку Иоасафа Велеградского, и приказал построить монастырь и совершить перенесение мощей святого. 

Некоторым из своих учеников святой Косьма явил знамения, указывая, что частицы мощей должны быть разнесены по разным местам. И благодаря этому многие болящие получили исцеления. Многие бесплодные женщины с благоговением и верой в течение сорока дней брали землю с могилы святого и получали просимое, а именно рождали детей благодатию Божией и молитвами святого преподобномученика Косьмы. 

Святитель Нектарий Эгинский. 1946-1920. Память 22 (9) ноября.

1 октября 1846 года в селе Силиврия, в восточной Фракии, у Димоса и Василики Кефалас родился пятый ребёнок. При крещении мальчик получил имя Анастасий. Благочестивые родители воспитывали своих детей в любви к Богу: с ранних лет обучали детей молитвенным песнопениям, читали им духовную литературу. Анастасию больше всего нравился 50-й псалом, он любил многократно повторять слова: "Научу беззаконные путем Твоим, и нечестивые к Тебе обратятся

Анастасий мечтал получить христианское образование, но, закончив начальную школу, вынужден был оставаться в родном селе, так как в семье не было денег, чтобы послать его на учёбу в город. Когда Анастасию исполнилось четырнадцать лет, он упросил капитана судна следовавшего в Константинополь взять его с собой...

В Константинополе юноше удалось устроиться на работу в табачный магазин. Здесь Анастасий, верный своей мечте - духовно помогать ближнему, начал писать на кисетах и обёртках табачных изделий изречения святых отцов. На мизерную зарплату не возможно было полноценно питаться, а о покупке одежды не могло быть и речи. Анастасий, чтобы не впасть в уныние, непрестанно молился. Когда одежда и обувь износились, он решил обратиться с просьбой о помощи к самому Господу. Рассказав в письме о своём бедственном положении, он написал на конверте следующий адрес: "Господу Иисусу Христу на Небеса". По дороге на почту, он встретил хозяина соседнего магазина, который, пожалев босого юношу, предложил отнести его письмо. Анастасий с радостью вручил ему своё послание. Изумлённый торговец, увидев необычный адрес на конверте, решил вскрыть письмо, а, прочитав его, сразу же послал на имя Анастасия деньги. Вскоре Анастасию удалось устроиться на работу смотрителя в школе при подворье храма Гроба Господня. Здесь ему удалось продолжить своё образование.

Вскоре Анастасий получил место учителя в селе Лифи на острове Хиос. Семь лет Анастасий не только преподавал, но и проповедовал "слово Божие". В 1876 году Анастасий становится насельником монастыря Нео Мони (Нового Монастыря). 7 ноября 1876 года Анастасий был пострижен в монашество с именем Лазарь. 15 января 1877 года митрополит Хиосский Григорий рукоположил Лазаря в сан диакона, с новым именем Нектарий. Молодой дьякон по-прежнему мечтал учиться, в своих ежедневных молитвах он просил Господа предоставить ему эту возможность.

По промыслу Божиему, один благочестивый богатый христианин предложил молодому монаху Нектарию оплатить дорогу и обучение. С 1882 года по 1885 год дьякон Нектарий учится на богословском факультете Афинского университета. После завершения образования, по рекомендации своего благодетеля, он переезжает в Александрию. 23 марта 1886 года дьякона Нектария рукополагают во священника. Отец Нектарий получает назначение в Свято-Никольский храм г. Каира. В этом же храме вскоре его возводят в сан архимандрита, а спустя некоторое время Патриарх принимает решение о присвоении ему титула Верховного Архимандрита Александрийской церкви.

15 января 1889 года Верховный Архимандрит Нектарий рукополагается во архиерея и назначается митрополитом Пентапольской митрополии. В те годы Владыка Нектарий писал: "Сан не возвышает своего обладателя, одна лишь добродетель обладает силой возвышения". Он по-прежнему стремится стяжать любовь и смирение. Добродетельная жизнь Владыки, его необычайная доброта и простота, вызывали не только любовь и уважение верующих. Влиятельные люди патриаршего двора опасались, что всеобщая любовь к святителю приведет его в число претендентов на место Святейшего Патриарха Александрийского. Они оклеветали святителя. По своему глубочайшему смирению праведник даже не попытался оправдаться.

"Добрая совесть - это самое великое из всех благ. Она - цена душевного мира и сердечного покоя", - говорил он в своих проповедях, покидая свою кафедру навсегда. Митрополит Пентапольский был уволен в отставку и должен был покинуть египетскую землю.

Вернувшись в Афины, Владыка Нектарий семь месяцев живёт в страшных лишениях. Тщетно он ходит по инстанциям, его нигде не принимают. Мэр города, узнав о бедственном положении, в котором находился Владыка Нектарий, добился для него места проповедника в провинции Эвбея. Слава о необычном проповеднике из провинции скоро дошла до столицы и до греческого королевского дворца. Королева Ольга, познакомившись со старцем, вскоре стала его духовной дочерью. Благодаря королеве Владыка назначается директором Духовной школы имени братьев Ризари в Афинах. С неиссякаемой любовью и терпением относился Нектарий к своим подопечным. Известны случаи, когда за провинность учеников он налагал на себя строгий пост. Однажды служащий школы, занимавшийся уборкой, заболел и очень переживал, что его уволят с работы. Через несколько недель, вернувшись, он обнаружил, что кто-то все это время выполнял его работу. Оказалось, что Владыка сам тайно убирал школу, чтобы никто не заметил отсутствие заболевшего работника.

За своё великое смирение и любовь к людям Владыка Нектарий удостоился даров Святого Духа: прозорливости и дара исцеления.

В числе многочисленных духовных чад возле Владыки собрались несколько девушек, желающих посвятить себя монашеской жизни. В 1904 году Владыка Нектарий основал женский монастырь на острове Эгина. На собственные средства ему удалось купить небольшой участок земли, на котором находился заброшенный, полуразрушенный монастырь.

Некоторое время старец Нектарий одновременно руководил школой и монастырем, но вскоре он уходит из школы, и переселяется на остров Эгина. Двенадцать последних лет своей жизни он проведёт на этом острове, который в скором времени станет местом паломничества для многих верующих. А пока предстояло много работы по восстановлению монастыря... Духовные чада старца рассказывали, что Владыка не гнушался никакой работы: сажал деревья, разбивал цветники, убирал строительный мусор, шил тапочки для монахинь. Он был безгранично милостивым, быстро отзывался на нужды бедных, часто просил монахинь отдать последнюю еду бедным посетителям. По его молитвам на следующий же день в монастырь привозили продукты или денежные пожертвования...

Как-то раз к Владыке за помощью обратилась бедная пожилая женщина. Она рассказала, что на ее оливковое дерево "напали красные мошки", которые уничтожают листья дерева, просила благословить оливу. Владыка осенил дерево крестом, и к всеобщему удивлению присутствующих, "с дерева поднялось облако мошек и улетело". Однажды, когда рабочие возили из монастыря известь в деревню, чтобы гасить её около колодца, вода в колодце кончилась. Сырая известь могла быстро затвердеть, и стала бы не пригодной для работы. Старца известили о случившемся. Владыка сам пришёл к колодцу и благословил рабочих закончить работу. К всеобщему удивлению, после ухода Владыки колодец быстро наполнился водой. Работа была успешно закончена.

Духовные чада старца рассказывали, что благодаря молитвам старца Нектария не только обстановка на острове изменилась в лучшую сторону (прекратились разбой и грабежи), но и изменился климат. Крестьяне не раз обращались за молитвенной помощью к старцу во время засухи: по молитве Владыки Нектария благодатный дождь сходил на землю. По свидетельству монахинь, многие верующие почитали Владыку как святого: верующие рассказывали, что видели как во время молитвы он "весь светился". А одна из монахинь однажды удостоилась увидеть, как Владыка Нектарий преобразился во время молитвы. Она рассказывала, что когда он молился с воздетыми руками, то был "на две пяди поднятым над землёй, при этом лицо его совершенно преобразилось - это был лик святого".

Из воспоминаний монахини Евангелины, записанных в 1972 году Манолисом Мелиносом: "Он был как бесплотный... Имел какую-то особую привлекательность. Весь светился... У него было спокойное лицо. А какую чистоту источал его взгляд! Эти голубые глаза... Казалось, что они говорили с тобой и призывали тебя к Господу... Он был полон любви ко всем, был смиренный, милостивый. Он был человек любящий молчание". Однажды в монастырь приехали паломники из Канады, они попросили, чтобы старец Нектарий помолился об исцелении парализованного родственника. Владыка пообещал помолиться. Спустя некоторое время в одно из воскресений Владыку увидели в том самом канадском храме, куда привезли больного. Очевидцы рассказывали, что Владыка Нектарий, выйдя из Царских ворот, произнёс слова: "Со страхом Божиим и верою приступите!" и позвал больного к причастию. К всеобщему удивлению больной тут же встал и подошёл к Владыке. После литургии старец исчез. Канадец, получивший таким чудесным образом исцеление, сразу же отправился на остров Эгина благодарить Владыку Нектария. Увидев в монастыре старца, он в слезах бросился к его ногам. Старца Нектария отличала не только нескончаемая доброта и любовь к людям и всему живому вокруг него, но и необычайная простота. В монастыре он служил, как простой иерей, а архиерейское облачение всегда висело около иконы Божией Матери. Старец питался очень скромно, основной едой были бобы.

В сентябре 1920 года семидесятилетнего старца отвезли в больницу в Афины. Владыку определили в палату для бедных неизлечимо больных людей. Два месяца врачи пытались облегчить страдания тяжелобольного старца (у него было обнаружено острое воспаление предстательной железы). Владыка мужественно переносил боль. Сохранились свидетельства медицинских работников о том, что бинты, которыми перевязывали старца, источали необычайные аромат.

8 ноября 1920 года Господь призвал к себе душу Владыки Нектария. Когда тело почившего стали переодевать, его рубашку случайно положили на кровать лежащего рядом парализованного больного. Произошло чудо: больной тут же исцелился. Из воспоминаний монахини Нектарии: "Когда Владыка умер, и его перевезли на Эгину, поехала и я. Гроб сопровождало множество священников его ученики Ризарийской школы, и масса народа. Вся Эгина вышла! Флаги были приспущены. Закрыты магазины, дома... Его несли на руках. Те, кто нёс гроб, рассказывали, что потом так благоухала их одежда, что они благоговейно повесили её в шкафы как святыню и уже больше не надевали... Все мы сёстры, около десяти человек находились у гроба и держали коробочку с ватой. Мы постоянно протирали лоб Владыки, бороду и руки - между пальцев. В этих местах проступало, как влага сквозь стенки кувшина, Миро! Так продолжалось три дня и три ночи. Все люди разбирали ваточки. Миро сильно благоухало".

Духовная дочь старца Мария рассказывала, что, провожая старца в последний путь, положила ему в гроб букет незабудок. А когда через пять месяцев, при перезахоронении, открыли гроб, то все были необычайно удивлены, увидев, что не только тело и одежда праведника не подверглась тлению, но и цветы сохранили свою свежесть. Много чудесных исцелений произошло у могилы старца Нектария. Следует отметить, что жители греческого острова Эгина, по молитвам праведника, были защищены и во время оккупации. После войны бывший немецкий комендант Афин признался, что военные летчики вылетавшие бомбить о. Крит, пролетая мимо острова Эгина, не видели его (и это, не смотря на хорошую видимость, и отсутствие облачности).

5 ноября 1961 года Владыка Нектарий был причислен к лику святых Православной Церкви.

Тема 4.Русская Церковь.

Канонизация в Русской Церкви. 
В Истории РПЦ выделяют пять периодов канонизации:

1. От Крещения Руси до макарьевских соборов 1547-1549 гг. Он характеризуется тем, что причтение к лику святых совершается епархиальным архиереем. За этот период канонизировано  около 60 святых.

В первые века христианства на Руси при подготовке канонизации существовала одна специфическая черта — мощи угодников вскрывались в надежде, что Бог прославит их чудесами. Так было с мощами княгини Ольги, Феодосия Печерского, Ярославского князя Феодора Черного и др. При этом каждый из древних русских святых был прославлен, прежде всего, даром чудотворения, даже если его подвигом было исповедничество или страдания за веру (Михаил Черниговский, Михаил Тверской), летописец акцентирует внимание прежде всего на чудотворениях. 

Примером этому может послужить и причтение к лику святых князя Владимира — крестителя Руси. Он более двухсот лет не пользовался общецерковным почитанием, невзирая на свои заслуги перед Церковью, пока в день его кончины 15 июля князь Александр Невский не одержал победу в Невской битве. В этом увидели заступничество князя Владимира и новгородцы стали почитать его как святого.

Нередко поводом к канонизации было обретение мощей  при перестройке храма и чудеса от них. Промыслительно открытие мощей, сопровождающееся чудотворением, было достаточным условием канонизации. 

Инициаторами канонизации могли быть князь, епископы, народ, частное лицо.

2. Соборы 1547-1549 гг, происходившие при митрополите Макарии. Канонизация в этот период была связана с процессом формирования Московского царства как христианского государства.  Одним из аспектов этого процесса было собирание сведений о местных святых, составление житий и служб им. Канонизация святых в этот период имеет отношение к идее «Москва — третий Рим». Москва должна была сравняться с Константинополем сонмом своих святых, просиявших со времени Крещения Руси.

На этих соборах было одновременно канонизировано 39 святых.  Это итог шестисотлетнего существования христианства на Руси и  упорядочение памяти уже почитавшихся святых. Соборы переводили храмовое почитание в епархиальное, епархиальное (местное) в общецерковное (митр. Иона, Александр Невский, Пафнутий Боровский). Основой канонизации были, как и прежде, факты чудотворения.  

3. От Макарьевских соборов до учреждения Синода. Порядок канонизации оставался прежним, по решению епархиального архиерея. 

Это наиболее плодовитый период по канонизации. В святцы было внесено до 150 новых имен общецерковного и местного почитания. В основном, это подвижники, скончавшиеся достаточно давно — в 12-15 вв. Важнейшая особенность канонизации в этот период — преимущественное прославление угодников, потрудившихся в церковном строительстве и миссионерстве. Около половины всех канонизированных святых того периода составляют преподобные — основатели монастырей. В этот период акцент на чудотворения как критерий канонизации несколько уступает место признанию  заслуг перед Церковью и личного подвига. 

В то же время в этот период мы видим осуществление древних византийских правил канонизации архиереев в силу сана (в Новгороде) без каких-либо свидетельств о чудотворениях. 

Позднее утверждению такого правила способствовало церковной традиции почитать святыми благочестно поживших первосвятителей. В этот период в списках местночтимых святых находились такие благоустроители Церкви и государства, как митр. Макарий (ум.1563), патриарх Иов (1607), Ермоген (1612), Филарет(1633), Никон (1666).

4. Синодальный период. Характеризуется гораздо меньшим числом канонизаций. Это связывают с церковной политикой Петра Первого и последующих императоров, исходящей из рационалистических идеалов и направленной на установление государственного контроля над церковной жизнью. В практике канонизации в связи с этим произошли значительные изменения. Народное почитание неканонизированных подвижников, поклонение их мощам и т.п. стало рассматриваться государственной властью как суеверие (это отразилось в "Духовном Регламенте"), и все народное благочестие в целом воспринималось как идущее вразрез с государственными интересами. Государственное давление в значительной степени определяет и проводившуюся синодом политику.

В этот период канонизировано всего 10 святых для общецерковного почитания, тогда как в предыдущий период к лику святых причислено 146 угодников Божиих. Кроме единоличных канонизаций в Синодальный период была осуществлена одна соборная канонизация — прославление подвижников Киево-Печерской Лавры к общецерковному почитанию. 

Процедура канонизации в этот период усложнялась и формализовалась. Положение отчасти изменилось лишь при Николае II. В его царствование причислено к лику святых  6 из 10-ти угодников, канонизированных за весь Синодальный период. Известно, что Император не раз проявлял настойчивость в решении вопросе о прославлении святого. Так, возражения Синода вызывало прославление Иоанна Тобольского (потомком которого был владыка Иоанн Максимович), издавна почитавшегося в Сибири и первоначально прославленного  решением местного архиерея, в чем Синод усмотрел самочиние. Прославление свт. Иоасафа Белгородского также вызывало противодействие членов Синода.

При обсуждении вопроса о канонизации прп. Серафима Саровского в Синоде вызвало смущение состояние его мощей, которые не сохранились в совершенном нетлении. Это помогло тогда выявить подлинное учение Церкви о почитании святых мощей. В Древней Церкви, в отличие от позднейшей практики канонизации в России, нетленность мощей не была непременным условием канонизации. Этот вывод имел важное значение для последующей практики канонизации, когда Церковь сталкивалась с фактом только частичного нетления мощей или когда мощи вообще не были обретены. 

5. Современный период начинается Поместным Собором 1917-1918 гг., на котором в числе прочих обсуждались и вопросы канонизации. На этом Соборе  были причислены к лику святых святители Софроний Иркутский и Иосиф Астраханский. Выбор этих подвижников не случаен, он связан с тяжелыми обстоятельствами того времени — с революционной смутой и убийством священнослужителей. Святитель Иосиф Астраханский после пыток был сброшен с крыши собора казаками Степана Разина в 1672 г. Мощи святителя Софрония сгорели в апреле 1917 года при пожаре в Богоявленском Соборе Иркутска. В этом событии христиане видели символ революционных событий, и почитание святителя Софрония нисколько не умалилось, но возросло еще больше. 

В последующий период канонизации надолго прекращаются. Первой канонизаций после Поместного Собора 1917 года  было прославление святителя Николая Японского в апреле 1970 года по ходатайству Собора православной Миссии в Японии. Через 7 лет, по ходатайству Православной Церкви Америки был канонизирован просветитель Сибири, Дальнего Востока, Алеутских островов и Аляски митр. Московский Иннокентий Вениаминов. 

В Православии канонизация, произведенная одной  Поместной Церковью, признается другими Поместными Церквами. На основании этого правила в советский период в святцы были внесены канонизированный Константинопольским патриархатом исповедник Иоанн Русский и прп. Силуан Афонский, прославленный в Американской Церкви просветитель алеутов прп. Герман Аляскинский. 

Новая эпоха в истории канонизации в РПЦ началась с празднования 1000-летия Крещения Руси. На Поместном Соборе 1988 г. было прославлено 9 святых, среди которых бл. Ксения Петербургская. Через год были прославлены Патриархи Иов и Тихон. 

В конце 1980-х — начале 1990-х годов, со времени обретения Церковью свободы на первый план выдвинулся вопрос прославления новомучеников и исповедников Российских (это название тогда вошло в широкое употребление). Главную сложность здесь представляло то обстоятельство, что  вопрос о канонизации, сам по себе внутрицерковный, оказался тесно связанным с идеологией и политикой, с оценкой революции и советской власти. Церковь, находясь вне политики, может давать современным ей событиям только нравственную оценку. Поэтому Священноначалие  стремилось избежать использования факта предполагаемой канонизации в политических целях. Тем более, что был пример поспешного и неправомерного прославления новомучеников Зарубежной Церковью, вызвавший разногласия и разделения. Канонизация новомучеников в РПЦ должна была служить единению церковного народа, поэтому и выбор  лиц, предлагаемых для церковного прославления, должен был быть бесспорным. 

Для правильной оценки новомучеников нужно было осмыслить их подвиг в сопоставлении с подвигом древних мучеников и исповедников. 

Как известно, древние мученики почитались как святые уже по самому факту смерти за Христа, и для их прославления не было необходимости в подробном исследовании их житий. Церковь в языческой Римской империи была вне закона, и смертью на юридических основаниях каралась сама принадлежность к ней. Отречение от Христа сохраняло жизнь и возвращало свободу. 

В России 20 века христиане не стояли перед таким ясным выбором. Их часто убивали без суда, а если  судили, то обвиняли не в принадлежности Церкви, а в политических преступлениях и пр. И в период массовых гонений 30-х годов даже отречение от веры со стороны арестованного едва ли могло избавить его от расправы. Поэтому на основании одного факта гибели от репрессий считать мирянина или даже священнослужителя нельзя было считать новомучеником. Для канонизации нужно было исследовать их богословские и вообще литературные труды (если таковые имелись), а также жития.  Этим и занималась комиссия по канонизации новомучеников. 

Членам комиссии были доступны архивные материалы репрессивных органов. Протоколы допросов оказывались своего рода мученическими актами. В них были обнаружены не только безукоризненная стойкость арестованных, но и малодушие священнослужителей и мирян, соглашавшихся под пытками на самооговор — признание в совершении фантастических преступлений (терроризма, шпионажа и пр.) или оговор других как соучастников. Естественно, что в лике святых можно было прославить только тех, кто ничем себя не запятнал. 

Митр. Ювеналий в своем докладе «Об отношении Церкви к подвигу мученичества» подчеркивает, что, несмотря на кажущуюся безразборность расправ, выбор жертв был не случаен, что для христианского мировоззрения вообще случайностей не бывает. «Мы верим поэтому,— говорит он, что христиане, умиравшие под пытками с именем Христа, молившиеся Ему перед расстрелом в тюремных подвалах, скончавшиеся с благодарением Богу за все от голода и тяжких работ в лагерях, стали не жертвой трагической случайности, а положили жизнь свою за Христа».

Так, знаменательно, что первым убиенным архиереем был митр. Владимир, занимавший все три важнейшие кафедры — Московскую, Петербургскую и Киевскую и называемый поэтому «всероссийским пастырем». Он был казнен 25 января 1918 года, вскоре после восстановления Патриаршества, в городе Киеве — колыбели христианства в нашей стране, и был соименником св. князя Владимира — крестителя Руси. 
 Именно день его гибели стал днем поминовения всех новомучеников и исповедников Российских. 

При подготовке к канонизации новомучеников стоял вопрос и о том, в какой мере церковные разделения 1920-40 годов выводили пострадавших за пределы Церкви и тем самым устраняли саму возможность их канонизации. Другими словами — можно ли считать мучениками лиц, которые окончили свою жизнь в лагерях и тюрьмах,  пребывая в расколе. 

К этому вопросу удалось подойти без упрощений, с пониманием той разницы, которая существует между расколами, граничащими с ересью или возникшими вследствие глубоких заблуждений экклезиологического порядка (беспоповцы в старообрядчестве), расколами, явившимися результатом властолюбия, самоволия и пр. и разделениями из-за разного понимания правильной линии Церкви в ее тогдашнем тяжелейшем  положении. 

Канонизация обновленцев, ставших жертвами репрессий, была признана недопустимой. Что же касается «правых» оппозиционеров, часто называемых «непоминающими», то здесь было учтено следующее. Их действия были продиктованы по-своему понимаемой заботой  благе Церкви. Несогласие с церковно-политической линией, проводимой заместителем Патриаршего Местоблюстителя митр. Сергием заставило их прекратить упоминание  его имени за богослужением, то есть прервать каноническое общение с ним. Впоследствии, по кончине в заточении митр. Петра, митр. Сергий не был признан ими главой Церкви, не признали они и законности избрания его Патриархом. Но когда патриархом был избран Алексей I, большинство их оставшихся «непоминающих» (почти все они погибли в 30-е годы) воссоединилось со  Священноначалием. С учетом этих соображений было признано возможным поставить вопрос о канонизации тех жертв репрессий, которые, находясь в отделении от митр. Сергия, продолжали считать главой Церкви митр. Петра и не пытались организовать параллельный церковный центр.

Прославление новомучеников началось с восстановления соборного поминовения всех,  пострадавших на Руси за веру в 20 веке, что было предусмотрено решением Поместного Собора 1917-1917 гг. На нем 25 января 1918 г.  было вынесено Определение установить по всей России ежегодное молитвенное поминовение всех погибших в «лютую годину гонений» исповедников и мучеников 25 января (ст. ст.) или в следующий за ним воскресный день. В докладе митр. Ювеналия  «Об отношении Церкви к подвигу мученичества» от 1991 г. предлагалось  включить в число поминаемых имена святителя Тихона, митрополитов Владимира Киевского и Вениамина Петроградского и убиенных с ним архимандрита Сергия, мучеников Юрия и Иоанна и всех, кто в бкдкщем будет причисляться к лику святых новомучеников. 

Вопрос о канонизации Царской Семьи

представлял особую сложность
В  этом вопросе комиссия по канонизации стремилась объективно рассмотреть все обстоятельства жизни членов Императорской семьи в контексте исторических событий и их церковном осмыслении, вне идеологических стереотипов советского времени. Выражалась и озабоченность тем, чтобы канонизация эта не послужила аргументом в политической борьбе и не привела к государственным нестроениям. Учитывалась и канонизация Царской Семьи Зарубежной Церковью в 1981 году, вызвавшая неоднозначную реакцию и в самой эмигрантской среде. Вместе с членами Императорской Семьи тогда, как известно, были канонизированы их слуга римо-католик Алоиз Трупп и лютеранка гофлектрисса Екатерина Шнейдер, что не имеет никаких исторических аналогий.  

Перед канонизаций было подробно исследовано все, что касается государственной и церковной политики последнего Императора, а также  личных качеств его и его Семьи. Комиссия отметила, что, с одной стороны, всю Императорскую Семью отличало личной благочестие, что правление Николая II широко велось храмостроительство, канонизировались святые, в числе которых были прп. Серафим Саровский, патр. Ермоген, Иоасаф Белгородский и др. С другой стороны, церковная политика Императора не выходила за рамки традиционной синодальной системы управления Церковью. В частности, он, будучи убежденным в несвоевременности церковных реформ, не способствовал идее созыва Поместного Собора и восстановления  Патриаршества.

При исследовании государственно-политической деятельности Императора было указано, что как политик и государственный деятель Государь поступал, исходя из своих религиозно-нравственных принципов. Неудачи его политики были не только и не столько его личной трагедией, сколько прологом величайшей исторической драму России. Будучи помазанным на царство, наделенным всей полнотой власти, Император был ответственен за все события, происходившие в стране, как перед народом, так и перед Богом. Поэтому на него ложится определенная доля ответственности и за все исторические ошибки, подобные «кровавому воскресенью» (этой теме был посвящен отдельный доклад).  Другим примером неоднозначных действий Императора, имевших пагубные последствия для России, были отношения его с Распутиным. Как показало специальное исследование, Государь неоднократно пытался избавиться от него, но оказался не в состоянии противостоять Александре Феодоровне, находившейся под влиянием Распутина из-за тяжелой болезни сына. 

Подводя итоги всей этой работе, Комиссия по канонизации признала, что в деятельности последнего русского Императора нет достаточных оснований  для канонизации. 

Однако, в истории Православия были случаи причисления к лику святых даже тех христиан, которые вели греховную жизнь после Крещения. Их канонизация совершалась на основании того, что свои грехи они искупили не только покаянием, но и подвигом — аскетическим или мученическим. Можно привести множество примеров такого пути к святости. Это мученик Бонифатий, греческие новомученики, пострадавшие за отречение от ислама, который они приняли после Крещения, прп. Мария Египетская, прп. Никита Столпник, аскетический подвиг которого завершился мученической смертью. 

Исходя из этих и других случаев, Комиссия признала, что в жизни Императора также было два неравных периода — время царствования и время пребывания в заключении после отречения, и обратилась к внимательному изучению последних дней Царской Семьи.

Обстоятельства последнего периода жизни Императорской Семьи Комиссия рассматривала в исторической перспективе, в контексте подвига страстотерпцев.

Слово "страстотерпец" восходит к Посланиям апостола Павла. 

(2 Тим. 2: 3, 5):  Итак переноси страдания, как добрый воин Иисуса Христа. Если же кто и подвизается, не увенчивается, если незаконно будет подвизаться.  

(Евр. 10: 32):  Вспомните прежние дни ваши, когда вы, быв просвещены, выдержали великий подвиг страданий. При этом в Послании к Евреям говорится о стойкости (слав. - терпении) в перенесении страданий: Терпение нужно вам, чтобы, исполнив волю Божию, получить обещанное (Евр.10:36) 

Мы знаем, что в богослужебной и житийной литературе слово "страстотерпец" употребляется применительно к тем русским святым, которые в строгом смысле не были мучениками за Христа, но завершили свою жизнь от рук гонителей и убийц. В истории Русской Церкви такими страстотерпцами были святые благоверные князья Борис и Глеб (1015), Игорь Черниговский (1147), Андрей Боголюбский (1174), Михаил Тверской (1319). Все они своим подвигом страстотерпцев явили высокий образец христианской нравственности, терпения и личного мужества.
      В связи с этим, давая оценку трагической гибели Царской Семьи, митр. Ювеналий говорил, что в политизированную эпоху нового времени, когда гонения на Церковь и христиан трудно порой бывает отделить от политических преследований, жертвы политических убийств могли быть страстотерпцами, поскольку их убивали как символ Православной Руси.  

Однако, не всякое политическое убийство, тем более в ту эпоху нестроений, может быть рассматриваемо как мученический подвиг. Чтобы признать его таковым, нужно рассмотреть его религиозно-нравственную составляющую.

 Подходя к оценке казней членов Императорской Семьи  с единственно возможной для Церкви духовно-нравственной позиции, митр. Ювеналий подчеркивает, что в последовательном и методичном убийстве всех попавших им в руки Романовых, большевики прежде всего руководствовались идеологией, а потом уже политикой, поскольку в народном сознании Император еще продолжал оставаться Помазанником Божиим, а вся Царская Семья символизировала Россию уходящую и Россию уничтожаемую. 

Так, 21 июля 1918 года Патриарх Тихон на литургии в Московском Казанском Соборе фактически уже ответил на те вопросы и сомнения, которые пыталась осмыслить Русская Церковь при подготовке канонизации последнего Императора: "Мы знаем, что он, отрекаясь от Престола, делал это, имея в виду благо России и из любви к ней. Он мог бы после отречения найти себе безопасность и сравнительно спокойную жизнь за границей, но не сделал этого, желая страдать вместе с Россией. Он ничего не предпринимал для улучшения своего положения, безропотно покорился судьбе..."

Большинство свидетелей последнего периода жизни Романовых говорят об узниках Тобольского губернаторского и Екатеринбургского Ипатьевского домов как о людях страдающих и, несмотря на все издевательства и оскорбления, ведших благочестивую жизнь. В Царской Семье, оказавшейся в заточении, мы видим людей, искренне стремящихся воплотить в своей жизни заповеди Евангелия.

 Императорская Семья проводила много времени в душеполезном чтении, прежде всего Священного Писания, и в регулярном - практически неопустительном - посещении богослужений. Вот как описывает протоиерей Афанасий Беляев молитвенное настроение Царской Семьи: "Надо самому видеть и так близко находиться, чтобы понять и убедиться, как бывшая Царственная Семья усердно, по-православному, часто на коленях, молится Богу. С какою покорностью, кротостью, смирением, всецело предав себя в волю Божию, стоят за богослужением". Не может не трогать и повествование отца Афанасия об исповеди Императора: "Рядом со мной стоял тот, выше которого из всех живущих на земле нет. Это до сего времени был наш Богом данный Помазанник, по закону престолонаследия 23 года царствовавший русский Православный Царь. И вот ныне, смиренный раб Божий Николай, как кроткий агнец, доброжелательный ко всем врагам своим, не помнящий обид, молящийся усердно о благоденствии России, верующий глубоко в ее славное будущее, коленопреклоненно, взирая на крест и Евангелие, в присутствии моего недостоинства, высказывает Небесному Отцу сокровенные тайны своей многострадальной жизни и, повергаясь в прах перед величием Царя Небесного, слезно просит прощения в вольных и невольных своих прегрешениях".

 В глубоких страданиях Государя невольно вспоминается история святого праведного Иова многострадального, в день церковной памяти которого родился Николай II. Сама жизнь императора была подобна страданиям Иова - ведь он принял свой крест так же, как некогда библейский праведник принял все ниспосланные ему несчастья - твердо, с терпением, кротостью и без тени ропота.

О том, как вся Семья переносила тяжелые испытания, постигшие их в заключении, открывается в дневниковых записях и переписке членов Царской Семьи.

Император, с тревогой следивший за развитием событий в России, глубоко страдал, раскаиваясь в своем отречении. По воспоминаниям воспитателя Наследника Пьера Жильяра Государь принял решение об отречении «в надежде, что те, кто пожелал его удаления, окажутся способными привести войну к благополучному окончанию и спасти Россию. Он побоялся, чтобы его сопротивление не послужило поводом к гражданской войне в присутствии неприятеля, и не пожелал, чтобы кровь хотя бы одного русского была пролита за него … Он страдал теперь при виде того, что его самоотречение оказалось бесполезным... Эта мысль стала преследовать его все сильнее и впоследствии сделалась для него причиной великих, нравственных терзаний" [курсив наш].

 "Сколько еще времени будет наша несчастная Родина терзаема и раздираема внешними и внутренними врагами? - писал в своем дневнике Николай II. - Кажется иногда, что дольше терпеть нет сил, даже не знаешь, на что надеяться, чего желать? А все-таки никто как Бог! Да будет воля Его Святая!" Несмотря на все страдания, пережитые Императором, сердце его исполнилось светом Христовой любви и всепрощения, о чем мы читаем в одном из писем Великой Княжны Ольги Николаевны: "Отец просит передать всем тем, кто ему остался предан, и тем, на кого они могут иметь влияние, чтобы они не мстили за него, так как он всех простил и за всех молится, и чтобы не мстили за себя, и чтобы помнили, что то зло, которое сейчас в мире, будет еще сильней, но что не зло победит зло, а только любовь".

 Доброта и душевное спокойствие не оставляли в это тяжелое время и Императрицу. В письмах Александры Федоровны раскрывается вся глубина ее религиозных чувств - сколько в них силы духа, скорби о судьбе России, веры и надежды на помощь Божию. И к кому бы она ни писала, она находила слова поддержки и утешения. Эти письма - настоящие свидетельства христианской веры. Приведем только несколько отрывков из них: "Господь услышит наши молитвы и Вам поможет, утешит и подкрепит.. Тяжело и трудно жить, но впереди есть Свет и радость, тишина и награда за все страдания и мучения. Идите прямо Вашей дорогой, не глядите направо и налево, и если камня не увидите и упадете, не страшитесь и не падайте духом. Поднимитесь и снова идите вперед. Больно бывает, тяжело на душе, но горе нас очищает. Помните жизнь и страдания Спасителя, и ваша жизнь покажется вам не так черна, как думали. Цель одна у нас, туда мы все стремимся, да поможем мы друг другу дорогу найти. Христос с Вами, не страшитесь".Сколько мольбы, надежды и веры в любовь Христову выражено в другом письме Императрицы: "Господи, помоги тем, кто не вмещает любви Божией в ожесточенных сердцах, которые видят только все плохое и не стараются понять, что пройдет все это; не может быть иначе, Спаситель пришел показал нам пример. Кто по Его пути, следом любви и страдания идет, понимает все величие Царства Небесного".

Вместе со своими родителями все унижения и страдания с кротостью и смирением переносили Царские дети. Лучше всего их мысли и чувства выражены в стихотворении "Молитва", переписанном рукой Ольги Николаевны:

 Пошли нам. Господи, терпенье
     В годину буйных мрачных дней
     Сносить народное гоненье
     И пытки наших палачей.

     Дай крепость нам, о Боже правый,
     Злодейство ближнего прощать
     И крест тяжелый и кровавый
     С Твоею кротостью встречать.
     И в дни мятежного волненья,
     Когда ограбят нас враги,
     Терпеть позор и оскорбленья
     Христос Спаситель, помоги.
     Владыка мира, Бог вселенной,
     Благослови молитвой нас
     И дай покой душе смиренной
     В невыносимый страшный час.
     И у преддверия могилы
     Вдохни в уста Твоих рабов
     Нечеловеческие силы
     Молиться кротко за врагов.

«Весь ужас екатеринбургской трагедии меркнет перед силой духа, выраженной в этих письмах» — подчеркивает мир. Ювеналий.

Убийство Царской Семьи в ночь на 17 июля 1918 года повторяет узловое событие первоначальной духовной истории России —  убийства князей-страстотерпцев Бориса и Глеба в 1015 году. Их смерть заключала в себе подвиг непротивления насилию — и этот же подвиг через 900 лет был промыслительно повторен последними Романовыми.

Вместе с Императорской Семьей были расстреляны и их верные слуги, последовавшие за своими господами в ссылку. Они прекрасно понимали - достаточно прочесть письма императорского лейбмедика Е. С. Боткина - что их ожидает мученическая кончина, но они так и не оставили Царской Семьи. Так, в письме другу Боткин пишет: "Мое добровольное заточение здесь настолько временем не ограничено, насколько ограничено мое земное существование. В сущности, я умер - умер для своих детей, для друзей, для дела... Я не поколебался покинуть своих детей круглыми сиротами, чтобы исполнить свой врачебный долг до конца, как Авраам не поколебался по требованию Бога принести ему в жертву своего единственного сына. И я твердо верю, что, так же как Бог спас тогда Исаака, Он спасет теперь и моих детей и Сам будет им Отцом... И Бог благословил мои труды, и я до конца дней сохраню это светлое воспоминание о своей лебединой песне". В связи с тем, что царские слуги добровольно остались с Царской Семьей и приняли мученическую смерть, то правомерно было бы ставить вопрос и об их канонизации. В настоящее время Комиссии не представляется возможным окончательное разрешение вопроса о наличии оснований для канонизации этой группы мирян, по долгу своей придворной службы сопровождавших Царскую Семью в период ее заточения и принявших насильственную смерть. Комиссия не располагает сведениями о широком поименном молитвенном поминовении этих мирян, а также о связанных с ними чудотворениях. Кроме того, сейчас отсутствуют сколько-нибудь существенные сведения о религиозной жизни и личном благочестии всех этих мирян, за исключением некоторых отрывочных свидетельств о духовной жизни Е. С. Боткина, в то время как двое из них - римо-католик А. Е. Трупп и лютеранка Е. А. Шнейдер не являлись мирянами православного исповедания. Комиссия пришла к заключению, что наиболее подобающей формой почитания христианского подвига верных слуг Царской Семьи, разделивших ее трагическую участь, может быть увековечение этого подвига в житии Царственных мучеников. В настоящее время, таким образом, насильственная смерть, принятая этими мирянами в результате исполнения ими их нравственного долга перед Царской Семьей, не может быть признана мученической кончиной за исповедание христианской веры.
      Почитание Царской Семьи было начато  уже Святейшим Патриархом Тихоном в заупокойной молитве и слове на панихиде о убиенном Императоре через три дня после екатеринбургского убийства. Оно продолжалось - несмотря на господствующую идеологию - на протяжении нескольких десятилетий советского периода нашей истории. Священнослужители и миряне возносили к Богу молитвы о упокоении невинно убиенных страдальцев, членов Царской Семьи. В домах в красном углу можно было видеть фотографии Царской Семьи, а в последнее время перед канонизацией стали появляться и иконы с изображением Царственных мучеников. Их  можно было иногда видеть в некоторых обителях и храмах ряда епархий Русской Православной Церкви. Повсеместно и все чаще совершались заупокойные панихиды по Царской Семье. Все это свидетельствоволо о возрастающем почитании убиенной Царской Семьи по всей России. 

Так, например, о широком народном почитании Царской Семьи в Екатеринбургской епархии, в пределах которой произошла трагедия, рассказывал в своем сообщении на заседании Комиссии по канонизации 3 сентября сего года Преосвященный епископ Екатеринбургский и Верхотурский Никон. Уже несколько десятилетий церковное почитание Царской Семьи наблюдается как в Сербии, так и в русском Зарубежье. Ознакомившись с встречающимися в литературе сведениями о чудотворениях, связанных с почитанием Царской Семьи, Комиссия сочла некоторые из них заслуживающими доверия (см., например, книгу "Письма Царской Семьи из заточения", Джорданвилль, 1974, с. 491 - 499).

За многими страданиями, перенесенными Царской Семьей в последние дни, мы видим всепобеждающий зло свет Христовой истины, который был явлен в их трагической гибели, подобно тому, как он воссиял в жизни и смерти миллионов православных христиан, претерпевших гонения, страдания и мученическую кончину в эпоху новой российской смуты.

  "Государь и Государыня верили, что умирают мучениками за свою родину, - пишет один из свидетелей их жизни в заточении, воспитатель Наследника П. Жильяр, - они умерли мучениками за человечество. Их истинное величие проистекало не из их царского сана, а от той удивительной нравственной высоты, до которой они постепенно поднялись. Они сделались идеальной силой. И в самом своем уничижении они были поразительным проявлением той удивительной ясности души, против которой бессильны всякое насилие и всякая ярость, и которая торжествует в самой смерти".

Именно в осмыслении этого подвига Царской Семьи Комиссия в полном единомыслии находит возможным поставить вопрос о причислении к лику святых страстотерпцев Императора Николая Александровича, Императрицы Александры Федоровны, Царевича Алексия, Великих Княжон Анастисии, Марии, Ольги и Татьяны.

Комиссия свидетельствует, что по мере продолжительного и углубленного изучения данных материалов яснее и ощутимее открывался подвиг христианского перенесения страданий Царской Семьей в период многомесячного заточения.

Примечания.

� Напомним, что катафатические свойства и соответствующие им имена говорят о том, как Бог открывается в мире Своими действиями (или энергиями). К катафатическим именам относят такие имена, как Премудрость, Святость и Свет, Всемогущество,  Любовь и Милость, Правда и др.





� К чему Мне множество жертв ваших? говорит Господь. Я пресыщен всесожжениями овнов и туком откормленного скота, и крови тельцов и агнцев и козлов не хочу.  Не носите больше даров тщетных: курение отвратительно для Меня; новомесячий и суббот, праздничных собраний не могу терпеть: беззаконие - и празднование!  …И когда вы простираете руки ваши, Я закрываю от вас очи Мои; и когда вы умножаете моления ваши, Я не слышу: ваши руки полны крови.  Омойтесь, очиститесь; удалите злые деяния ваши от очей Моих; перестаньте делать зло;  научитесь делать добро, ищите правды, спасайте угнетенного, защищайте сироту, вступайтесь за вдову. (Ис.1:11, 13-17)





 "Слушай, народ Мой, Я буду говорить; Израиль! Я буду свидетельствовать против тебя: Я Бог, твой Бог.


Не за жертвы твои Я буду укорять тебя; всесожжения твои всегда предо Мною;  не приму тельца из дома твоего, ни козлов из дворов твоих,  ибо Мои все звери в лесу, и скот на тысяче гор,  знаю всех птиц на горах, и животные на полях предо Мною.  Если бы Я взалкал, то не сказал бы тебе, ибо Моя вселенная и все, что наполняет ее.  Ем ли Я мясо волов и пью ли кровь козлов?  Принеси в жертву Богу хвалу и воздай Всевышнему обеты твои,  и призови Меня в день скорби; Я избавлю тебя, и ты прославишь Меня".(Пс.49:7-15)


� Напомним, что термин «обожение» необходимо понимать в свете учения свт. Григория Паламы о различии в Боге сущности и энергии. Божественная сущность непознаваема и не допускает причастности к себе, она невыразима в понятиях и неименуема, говорить о ней можно только в отрицательных терминах. А энергия — это нетварная Божественная благодать, которая исходит из сущности, но не отделяется от нее. Это особый образ бытия Бога вне собственной сущности. Она именуема и допускает причастность себе. И обожение, то есть причастность «Божескому естеству» (2 Пет.1:4), есть причастность именно Божественным энергиям, но никак не сущности�. 





� В 4 веке царица Елена привезла в Константинополь мощи пророка Даниила и др. пророков; при имп. Феодосии Великом (†395) в Палестине были обретены мощи пророков Аввакума и Михея; в 405 г. в Константинополь перенесены мощи прор. Самуила,  450-х гг. — мощи прор. Илии. Известно о явлении прор. Илии имп. Зинону (474-491) во время его войны с персами. По случаю этого чуда император построил ему в Константинополе великолепный храм. [Сергий (Спасский), архиеп. Полный месяцеслов Востока. Т. 1, с.11.— М.,1997].


� Диптих — это список имен, поминаемых на литургии в Древней Церкви. По-видимому, они использовались уже с апостольских времен. Кроме правящего архиерея в диптихи заносились имена некоторых других архиереев, а также благодетелей и жертвователей, мучеников и исповедников, праведно скончавшихся членов общины и др. Включение в диптихи было свидетельством признания праведности верующего, его верности учению Церкви. Исключение из диптиха — свидетельство отпадения лица от Церкви. [ Живов В. М. Святость. Краткий словарь агиографических терминов. Статья «Диптих»].





� Об этом свидетельствует и содержание патериков: «Лавсаик» Палладия — это «жития и подвиги отцов, подвизавшихся в пустыне Синайской», «История боголюбцев» Феодорита Киррского — «жития подвижников сирсих». Названия патериков  «Египетский», «Палестинский», «Римский» св. папы Григория Двоеслова говорят сами за себя.


� Святые, входившие в списки  Рима и Константинополя, почитались по всей империи (Дворкин А. Л. Очерки по истории Вселенской Православной Церкви.( Нижний Новгород, 2005.( с.336(.


� Минологий – это собрание житий святых, упорядоченное по месяцам и дням церковного года. Минологий  предназначен для домашнего и монастырского чтения.


� На основании декретала папы Бенедикта XIV для беатификации помимо удостоверения свидетелями-очевидцами добродетельной жизни подвижника, свидетельскими показаниями требуется удостоверить действительность по меньшей мере двух чудес. Если же о добродетели или мученичестве известно по слуху, то необходимо доказать не два, а четыре чуда. [Ципин В. прот. Курс церковного права.— Клин, 2002.— С.483]


� Для канонизации показаниями очевидцев должны быть засвидетельствованы еще два чуда.[Там же] 


� Подробнее об особенностях канонизации в РПЦ будет сказано в разделе «Святые русской Церкви».


� Например, ап. Павел о своей борьбе «со страстью и похотью тела»� пишет: «усмиряю и порабощаю тело мое, дабы, проповедуя другим, самому не остаться недостойным» (1Кор.9:27). Писали апостолы и о брани с лукавыми духами: «…наша брань не против крови и плоти, но против начальств, против властей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной» (Еф.6:12); «Трезвитесь, бодрствуйте, потому что противник ваш диавол ходит, как рыкающий лев, ища, кого поглотить» (1Пет.5:8).


� Римляне смотрели на религию как на одну из государственных функций. Из этих соображений они оставляли покоренным народам их богов, мирно уживавшихся с римским пантеоном. Иудеи, как и все прочие народы, также получили свободу вероисповедания, хотя их религия отрицала все другие. Преступлением считалось принятие и распространение «недозволенных религий», к числу которых относили не только христианство, но и некоторые тайные восточные культы.  [Ювеналий, митр. Крутицкий и Коломенский. Об отношении Церкви к подвигу мученичества: Доклад на заседании Священного Синода ПРЦ 25 марта 1991 // // Канонизация святых в ХХ веке.— М., 1999.— С.99]. Дозволенной религией христианство провозгласил эдикт имп. Галерия 311 г. 





� Иноверные — это представители других религий. Инославные — это неправославные христиане: католики и представители различных протестантских движений.


� Христианство стало проникать в Персию со 2 века. К началу 4 века там существовала уже значительная община. Династия Сассанидов стремилась возродить древнюю религию Зороастра. Гонения воздвигали цари Сапор II  с 343 по 381 годы, Варан V (420-438) и его преемник. Вдохновителями гонений были близкие к правительству маги- зороастрийцы. Сщмч. Симеон Персидский (17 апреля) пострадал при царе Сапоре II. К гонениям этого царя относится также мученичество в. Иона и Варахисия (28 марта). 


� Готы – это племена восточных германцев. Первоначально они жили по течению р. Вислы, затем переселились в низовья  Днепра и Днестра. Христианство появилось среди них в начале 4 века. Первый епископ готов – Улфил (возглавлял кафедру 40 лет, с 348 по 388). Он составил готскую азбуку и перевел Св. Писание на готский язык. После 376 года  под влиянием императора-арианина Валента Улфил стал распространять среди готов арианство. Св. Савва Готский (Готфский) пострадал ранее. После продолжительных истязаний он был утоплен в реке своими единоплеменниками  в период 364-375 гг. Память св. Саввы 15 апреля.


�  До 1920 года Западная Армения находилась под властью Турции. В апреле 1915 года турецкое правительство, проводившее политику геноцида по отношению к армянскому народу, приказало местным властям провести массовое истребление армян. В 1915-1916 годах было уничтожено около 1,5 млн. армян, свыше 600 тысяч угнано в пустыни Месопотамии, где большая часть из них погибла.  300 тыс. армян нашли прибежище в России. 


� По всей вероятности, это было в период греко-турецкой войны 1919-1922 гг., окончившейся поражением Греции и изгнанием греков с территории Турции.


� Младотурки — это участники буржуазно-революционного движения в Турции в конце 19-начале 20 века. Они ставили своей задачей замену султанского самодержавия конституционным строем. Младотурки были членами  организации «Единение и прогресс», руководившей Младотурецкой революцией 1908 г.


Кемалисты — последователи Анатюрка Кемаля, вождя Кемалистской революции 1919 г. и первого президента Турецкой республики (1923-1938).


� Новат - пресвитер карфагенской церкви (III в.). Сущность этого раскола состоит в следующем: когда в 248 г. в Карфагене был избран епископом святой Киприан, пять пресвитеров, среди которых особенно выделялся Новат, были недовольны этим избранием. Они отделились от Киприана, причем Новат, без ведома и воли епископа, поставил в диакона Фелициссима, человека богатого и влиятельного. Раскол этот известен под именем "раскола Новата и Фелициссима". Раскольники, были осуждены на карфагенском соборе 251 г.


� Сведения о них находятся в Афонском патерике.


� В 1472 году они были утоплены в проруби за отказ принять католичество.


� Митр. Филипп был задушен Малютой Скуратовым в 1569 году, а преп. Корнилия, 69-летнего настоятеля Псково-Печерского монастыря, Иван Грозный убил своим жезлом сам в 1570 году. 


� Отметим, что отношение к кончине мученика как дню его рождения, то есть вступления в вечную жизнь, было причиной того, что церковный календарь  впоследствии совершенно не имел дней рождения святых. Исключение – дни рождения Матери Божией и Иоанна Крестителя, но и они стали признаваться сравнительно поздно. [Ювеналий, митр. Крутицкий и Коломенский. Об отношении Церкви к подвигу мученичества: Доклад на заседании Священного Синода ПРЦ 25 марта 1991 // // Канонизация святых в ХХ веке.— М., 1999.— С. 108].








� Во время распространения ереси монофизитов, утверждавших, что в Иисусе Христе пребывало одно естество Божеское, поглотившее природу человеческую, некто Петр Фуллон, он же Кнафей, что значит валяльщик сукна, так как в молодости он занимался этим ремеслом (Фуллон название валяльщика латинское, а Кнафей греческое), еще будучи пресвитером, прибавлял к Трисвятому - "распныйся за ны". Впоследствии этот Петр был патриархом в Антиохии (в девяностых годах V века). Этой прибавкой он хотел выразить, что в страданиях Спасителя страдало не только Его Божество, но даже и вся Св. Троица. Последователи Петра составили особую секту теопасхитов, сильно волновавшую православный мир, много этих последователей было в Александрии в патриаршество Иоанна Милостивого (609-620 гг.).





� отсюда произошло название «скит» — удаленное от человеческого жилья небольшое поселение монахов.


� В столп были заключены мученица Ирина при императоре Траяне,  мч. Христина (†300) при Диоклетиане. мч. Варвара (†306). 


�  Это было  прп. Вулфолаик (Вальфрой) Триерский. Память 17/30 ноября.


� Греческая церковь чтит всего шестерых юродивых: св. Исидору (10 мая), св. Серапиона Синдонита (14 мая), св. Андрея Цареградского (2 окт.), св. Симеона Эмесского (21 июля), св. Виссариона египтянина (6июня), св. Фому Келесирийского (24 апр.).


� Иером. Алексей Кузнецов [Юродство и столпничество. — М, 2000.— С.47-54] приводит список канонизированных юродивых, в котором 23 из 29-ти подвижников принадлежат к Русской Церкви. К ним нужно причислить и недавно канонизированную бл. Ксению Петербургскую.


� О времени жизни св. Андрея нет единого мнения. Один относят его юродство к 5-6 веку, другие – к 9-10, что гораздо более вероятно. Слог и образ мыслей жития св. Андрея свидетельствует, что оно было написано в период упадка греческого языка, в конце 10 - начале 11 в. Если бы св. Андрей жил в 5-6 веке, сложно было бы объяснить, почему в церковной литературе в течение нескольких веков нет сведений о таком поразительном подвижнике. [Иером. Алексей Кузнецов. Юродство и столпничество.— Репр.— М., 2000.— С.49.]


� например, император Юстиниан в вопросе о "трех главах", т.е. о православности учения Феодора Мопсуестийского, Феодорита Киррского и Ивы Эдесского


�  «А для вас, благоговеющие пред именем Моим, взойдет Солнце правды и исцеление в лучах Его…» (Мал.4:2)


� К Таинству Крещения в древности было очень серьезное отношение, оно рассматривалось как важнейшее жизненное событие.  Поэтому существовал обычай откладывать его, в том числе и  до самой смерти.


� Прежнее название города Иерусалима вместо нового (Юлия Капитолина), данного при императоре Адриане (117-138 гг.), было  восстановлено в правление Константина Великого.


� Сведения о пребывании св. Елена в Иерусалиме находятся в книге «Жизнь Константина» Евсевия Кесарийского и в «Церковной истории»  Руфина.


� Он крещен с именем Кириак, впоследствии стал патриархом Иерусалимским и претерпел мученическую кончину при Юлиане Оступнике. Память его празднуется 28 октября.


� См. Житие св. Константина и Елена в собрании свт. Димитрия Ростовского, 21 мая.


� Это не отношения Церкви и государства как различных структур (в современном смысле). Церковь и государство были едины с точки зрения географии, членства, общих целей. И в Церковь, по Юстиниану,  должно войти все человечество, весь народ Божий. Этим народом управляют две  иерархии, имеющие хотя и раздельные, но не разделимые задачи. Одна (Царство) отвечает за дела человеческие: за внешний порядок,  благосостояние и пр. Другая (Священство) управляет делами Божественными, ведет народ в царство Божие. 





� Феодор Мопсуетский - епископ Мопсуетсии - города в области Киликия в Малой Азии;


Феодорит, епископ города Кирры, в средней Греции; оба жили в IV в.; последний написал несколько сочинений в опровержение Кирилла, епископа Александрийского, который был противником Нестория. Впоследствии от своих несторианских мыслей Феодорит отказался и умер в мире с Церковью. Ива, пресвитер города Едессы, был современником Феодора Мопсуетского и Феодорита Киррского.


Собор этот был созван по следующему поводу. Монофизиты, после осуждения их на IV Вселенском Соборе, возбуждали волнения в Церкви, обвиняя представителей православия в несторианстве. Основанием для такого обвинения послужило то обстоятельство, что на IV Вселенском Соборе не были осуждены несторианские мысли Феодора Мопсуетского, Феодорита Киррского и Ивы Едесского, из отрицания которых (мыслей) выходили сами монофизиты. Чтобы отнять у монофизитов повод к обвинению православных в сочувствии несторианам и был созван собор для решения вопроса о правоверии указанных отцов. На соборе было произнесено проклятие на учения и лицо Феодора Мопсуетского безусловно; но относительно Феодорита и Ивы осуждение ограничилось только некоторыми их сочинениями; сами же они, как отказавшиеся потом от своих еретических мыслей, не были подвергнуты анафеме.


[Жития святых Димитрия Ростовского: Четырнадцатый день (27.11)]


� при нем пострадали св. Феодор и Феофан Начертанные и многие др. защитники иконопочитания.


� император и его двор поживали тогда в Медиолане.


� В 802 г. Ирина была свергнута и сослана в монастырь на о. Лесбос, где окончила свою жизнь в аскетических подвигах 9 августа 803 г. Она была канонизирована вскоре после смерти (Дворкин А. Д. Очерки по истории Вселенской Православной Церкви.( Нижний Новгород, 2005.( С.554(.


� наставниками Афанасия, по всей вероятности,  были преподаватели Александрийского огласительного училища. И вообще Александрия, крупнейший культурный центр древности, предоставляла человеку достаточно возможностей для всестороннего образования ума. По сведениям жития, св. Афанасий изучал право, античную литературу и науки, но главное внимание его было посвящено Священному Писанию Ветхого и Нового Завета.


� В 335 году на соборе в Тире св. Афанасий  был низложен, несмотря на то, что представил Арсения живым и с обеими руками. Св. Афанасий отправился на суд к императору Константину Великому, и тот для прекращения раздоров приказал святителю на время удалиться в Галлию. 





� антологию из Писаний Оригена. Эту книгу нельзя путать со сборником  «Добротолюбие» прп. Никодима Святогорца,  составленным на Афоне в 18 веке.


� По другим сведениям, свт. Василию, скорее всего, принадлежит только текст Анафоры. Сам же известный нам  чин литургии имеет более позднее происхождение.


� Труды свт. Василия — бесценный вклад в православное богословие,  изучались в курсах патрологии и догматического богословия.


� Сасима была спорным пунктом в борьбе св. Василия с арианским епископом Анфимом Тианским, но св. Григорию не хотелось втягиваться в эти распри, он стремился к безмолвию и покою уединенной созерцательной жизни.


� Этот факт свидетельствует о том, что непосредственным источником происхождения монашества является Св. Писание[Сидоров А. И. Древнехристианский аскетизм… С.124].


� От родителей ему досталось около 80 гектаров очень плодородной земли.


� Таким образом, вторым источником монашества является живое Церковное предание, носителями которого были опытные старцы-подвижники [Сидоров А. И. Указ соч., с.126].


� Эремитами называют пустынников, отшельников.


� По  другим сведениям, прп. Макарий начал свой монашеский подвиг уже будучи иереем.


� Нитрия, Келии и Скит дали последующему монашеству еще одну форму организации жизни ( келлиотскую. Келлиоты жили в отдельных постройках( келлиях, принадлежавших какому-либо монастырю. Обычно в одной келлии жили  преуспевший в духовной жизни старец и один-два ученика. Благословение на поселение в келье давал игумен. Он же определял дисциплинарные и нравственные правила для келлиотов, смотрел за их жизнью. Нарушение келлиотом распоряжений игумена могло повлечь за собой лишение права жить в келии и даже изгнание из монастыря. 





� Его обитель отстояла на 35 стадий от Иерусалима и на 1 стадию от Иордана. Под началом Герасима подвизалось не менее 70 иноков. Более опытных он благословлял на отшельнический подвиг в пустыне, в основном, в течение  пяти дней в неделю. Историю о  прп. Герасиме и льве описал Иоанн Мосх в «Луге духовном». 


� А архимандритом всех общежительных монастырей был назначен прп. Феодосий Великий, (Память 1 января), Лавра  которого находилась в 6 верстах от Иерусалима. К прп. Феодосию Савва, по завету прп. Евфимия,   посылал безбородых юношей для первоначального наставления в иноческом пути. А свою Лавру прп. Саввы старался населять только умудренными монашеским опытом подвижниками зрелых лет. Савва и Феодосий были настолько близки духовно, что иерусалимские жители  называли их новой апостольской двоицей, подобной Петру и Иоанну. 


� Но что именно в нынешнем Типиконе принадлежит св. Савве и порядкам его обители (за исключением введения воскресного Всенощного бдения) с достаточной степенью достоверности определить сложно.


� В  разных источниках эта должность названа по-разному: сборщик податей (откупщик); министр, советник; чиновник, распоряжающийся делами христианских общин.


� Главные сочинения Петра Ломбардского и даже Фомы Аквината ( это схоластически переделанное богословие Дамаскина.


� Три слова против порицающий святые иконы.


� Именно Иоанн Дамаскин ввел этот гимнографический жанр в широкое употребление, что совершенно изменило строй утрени. До Иоанна нам известны только каноны св. Андрея Критского.


� См. Бл. Феодорит «История боголюбцев», о преподобных Варадате, Маркиане, Евсевии, Иакове, Саламане, Фалалее..


� Прп. Ефрем Сирин, например, молился, чтобы Бог остабил в нем это чувство: «Ослаби ми волны благодати Твоея» (Четьи Минеи, 28 января(. 


� Он, по числу часов дня и ночи, разделил братию на двадцать четыре череды, чтобы всякий, зная час своей череды, являлся к этому времени на место пения. Для пения назначены были Давидовы псалмы; петь их положено было по стихам, на два лика, без поспешности, кроме того времени, в которое совершались обычные церковные службы. На время совершения сих служб прерываем был новоучрежденный чин псалмопения. Таким образом, в церкви киновии и днем и ночью непрестанно славословили Бога, от чего и сама эта киновия стала именоваться обителью неусыпающих. [Жития святых Димитрия Ростовского. 3 июня(.


� Низибия находилась на границе Римской империи и Персии и была главным городом северо-восточной части Месопотамии. 


� Жители юго-западной Аравии.


� Галлов. В житии св. Женевьевы имеются отдаленные указания на паломничества западных христиан к прп. Симеону.


� Об этом упоминается в третьем слове в защиту св. икон прп. Иоанна Дамаскина и в четвертом деянии Седьмого Вселенского Собора.


� Их сыновья Иоанн и Аркадий получали образование в Бейруте. На пути из Константинополя в Средиземном море их застала буря. Братья спаслись, но  потеряли друг друга. Свое спасение они восприняли как призвание к иночеству и вступили  в разные монастыри, при этом Аркадий взял имя Георгий.  В Иоанне предание видит прп. Иоанна Лествичника. 





� Недалеко от Константинополя, в Вифинии (южный берег Черного моря).


� Константин отстранил св. Ирину от власти, в 795 г. насильно постриг в иночество свою супругу Марию, внучку св. Филарета Милостивого, и женился на своей родственнице Феодотии. Их повенчал некий пресвитер Иосиф, а патриарх Тарасий, опасаясь возобновления иконоборчества, не решался расторгнуть этот брак. Пример императора не остался без подражания, и подобные случаи стали повторяться между подданными. 


� Так греки долгое время называли восочных слаян, ошибочно смешивая их с диким кочевым народом – скифами.


� административный центр Афона, единственный на Святой горе городок.


� С тех пор в Лавре нет эконома, а только подъэконом.


� Например, в Ксиропотаме во время совместного богослужения  с латинянами началось землетрясение, в результате которого обрушились стены монастыря и погибло много католиков. Потом  в этой обители прекратились  исцеления  от растения, чудесным образом выросшего при освящении храма в честь  40 мучеников. 


� Основана в конце 10 века, чуть позже Великой Лавры и Ватопеда. Занимает 3-е место в списке Афонских монастырей. За ней, а 4-м месте - Хиландар.


� Административный центр Афона


� Вообще, протат — это центральный выборный орган управления афонскими монастырями, в своем роде правительство Афона. Протат состоит из глав четырех главных монастырей, Они выбирают из своей среды "прота" — главу всего Афона, как бы премьера. Здесь имеются в виду здания, в которых размещался протат.


� Евагрий был осужден на 5 Вселенском Соборе вместе с Оригеном, за свои христологические взгляды. Но в его учении наряду с еретическими элементами находится  чрезвычайно важная идея постоянной умной молитвы (термин Евагрия). Впоследствии она трансформировалась в учение об Иисусовой молитве и глубоко запечалилась в православной духовной традиции. Произошло как бы очищение учения Евагрия, и в этом выразилась мудрость Церкви, усваивающей только истинное и полезное. Императорским указом сочинения Евагрия были сожжены. Но его учение о созерцании и молитве было настолько популярным среди монахов, что часть его писаний сохранилась под другими именами и оказала огромное влияние на духовную жизнь христианского Востока. [Прот.Мейендорф. Введение в святоотеческое богословие. Клин, 2001, с.238, 420].
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� Наследник престола Иоанн V тогда был младенцем, и реальным правителем империи являлся премьер-министр.


� О св. Косьме см. ниже.


� Добротолюбие" (от греч. «Филокалия» – любовь к прекрасному, возвышенному, доброму) – представляет собой сборник сочинений великих аскетов древности: святых Антония и Макария Великих, Исаака и Ефрема Сириных, Максима Исповедника, Иоанна Лествичника, аввы Дорофея и многих иных. 


Пр. Никодим написал предисловие к "Добротолюбию" и краткие жития подвижников.


Через пять лет "Добротолюбие" было  подготовлено и издано святым Макарием в Венеции в 1782 г., через одиннадцать лет – в Москве, в славянском переводе прп. Паисия Величковского. В 1857 г. епископ Игнатий Брянчанинов опубликовал в Петербурге дополненное издание перевода прп. Паисия, а в 1876–1890 гг. был издан русский перевод "Добротолюбия" в пяти томах, подготовленный свт. Феофаном Затворником с помощью Московской Духовной Академии и монахов Оптиной пустыни.





� Сочинения этого автора посвящены главным образом святым Галлии и представляют собой самый большой агиографический материал о православных святых какой либо страны в древности.


� После св. Лина (67-69 гг.) из собора 70-ти апостолов и св. Анаклита (79-91гг.)


� до царствования имп. Никифора 9802-811).


� Середина IX века, когда они направлялись с миссией к хазарам.


� Гунны - азиатский народ, вторгшийся в конце IV века в Европу и произведший в ней значительные опустошения, разрушая города и целые царства. В Европе свое местопребывание гунны утвердили в долине реки Тиссы, притока Дуная, в теперешней верхней Венгрии. Время правления Аттилы (433-454 гг.) представляет собою блестящий период гуннского могущества. Аттила держал в постоянном страхе византийского императора, заставил его выплачивать огромную дань и предоставить гуннам все земли на юг от Дуная. В 440 г. Аттила во главе 500 000 рати двинулся на Запад. Предавая все огню и мечу, он прошел всю Германию до Рейна, потом переправился через эту реку и разрушил целый ряд городов. На юге Франции он получил отпор и принужден был возвратиться в Германию. В 452 г. Атилла предпринял новый набег - на сей раз на Италию. Риму и всей Италии грозила опасность сделаться жертвой врагов.


� О составлении этого послания предание, зафиксированное в «Лимонаре» св. Софрония Иерусалимского, доносит такие подробности. Составив Томос, папа. Лев с молитвой и постом положил его на гроб св. апостола Петра, прося его исправить возможные ошибки. Спустя 40 дней св. Льву во время молитвы явился апостол Петр и сказал: «Прочитал и исправил».


� По сообщению жития, св. Григорий основал 6 монастырей в Сицилии.


� Он был первым монахом на римском престоле.


� Их имения находились не только в Италии, но и в Сицилии, Галлии, Британии. Богаче их, по свидетельству жития, был только император.


� Возможно, он родился не в Галлии, а в Скифии.


� Впоследствии очень почитаемым в Галлии святым, свт. Германом Оксерским, основателем аббатства Сен-Жермен – усыпальницы французских королей. 


� Авва Пафнутий был в числе самых достоуважаемых мужей горы Нитрийской, находившейся на расстоянии 24 часов пути от Скитской пустыни.  Свой монашеский путь он начал в одном из монастырей прп. Антония Великого.  Совершенный в добродетелях, он был избран в пресвитера Скитской церкви и разделял с Макарием Великим бремя управления скитскими иноками. По словам прп. Антония, это был человек, способный врачевать и спасать души других. Когда в Скиту появился Иоанн Кассиан, Пафнутий был уже девяностолетним старцем. Подробнее о нем см.: Казанский П. С. История Православного монашества на Востоке. ( Б.М.: Паломник, 2000.( С.180-188.


� Так называли монахов, приявших устав прп. Венедикта.


� «В юридическом сборнике — Дигесты — сохранилась часть эдикта, приписываемого Марку Аврелию. "Божественный Марк приказал ссылать на острова всякого, кто чрез суеверные обычаи будет приводить в смятение слабые души людей". Указ этот был вызван появлением при Марке Аврелии множества разного рода бродяг — волхвов и чародеев. Указ этот совсем не имел в виду христиан и их религию. Но не имея в себе ничего специально противохристианского, этот закон Марка Аврелия, в условиях времени, мог быть применен и к христианам». [Поснов М.Э. История христианской Церкви. Часть I. Глава II. Христианская Церковь и внешний мир. Гонение на христиан со стороны язычников. История гонений на христиан в римском царстве.II век]


� здесь и далее приводятся цитаты из послания христиан Лиона и Вьены по «Церковной истории» Евсевия, книга 5.


� Сульпиций Север (363-420) был прекрасно образованным и успешным юристом, прекрасно владел латинским языком, был счастлив в браке. Но всем этим светские преимущества он предпочел христианство, оставив мир и став послушником епископа-чудотворца св. Мартина Турского. Житие св. Мартина, написанное Сульпицием Севером, поразило Запад обилием описанных в нем чудес. Критически настроенные ученые-рационалисты относятся к его содержанию недоверчиво, но сам Сульпиций утверждал, что он стал писать о чудесах св. Мартина только потому, что они были подлинными. 


� Св. Иларий был ревностным противником ариан, с 355 г. на соборе в Медиолане он отказался осудить св. Афанасия, за что имп. Валент отправил его в ссылку на Восток.


� Это одна из низших степеней клира в древности. В  обязанности экзорциста входило чтение молитв над одержимыми и в надзоре за оглашенными.


� Сейчас о. Леро называется о. Св. Маргариты, а Лерин — о. Св. Гонората.


� Сейчас там городок Сен-Клод, названный в честь епископа, бывшего настоятелем монастыря в 7 в. Монашеская община существовало здесь до 18 века.


� Это место находится в горах Швейцарии


� См. Доклад архиеп. Иоанна (Максимовича) «О почитании святых, просиявших на Западе» зарубежному Архиерейскому собору 1952 г.


� Сохранилось книга с житием святого Ремигия, где рассказывается, как он воскресил мертвого.


� Во времена Хлодвига практически все государи Запада были арианами, и лишь сам Хлодвиг исповедовал православную веру. Именно поэтому короли Франции приобрели почетное название “старших сыновей Церкви”. 


� Монастырь находился на берегу Сены в 3 км от столицы. Впоследствии около него возник городок Сен-Клу, который существует в настоящее время. 


� О дате смерти св. Женевьевы нет однозначного мнения. Называют 500, 507 или 512 г.


� Житие св. Женевьевы относится к 7 веку. Его русский перевод был опубликован в журнале «Альфа и омега» , 1996, №; (11). 


� Оно является частью городского кладбища и возникло в 20-х годах ХХ века рядом с «Русским домом» для эмигрантов, доживающих в нем свои дни.


� Которое отражено в цикле легенд о короле Артуре


� Британия была оставлена римлянами в 408 г..


� по политическим причинам ему не удалось устроить кафедру в Лондоне, и он поселился в Кентербери, где до сих пор находится глава церкви в Англии. 


� По другим данным, 461.


� Это были изгнанные сыновья бриттского короля. � HYPERLINK "http://www.krotov.info/spravki/persons/08person/735beda.html" ��Св. Беда Достопочтенный� рассказывает, что в те годы все британские воины отправились по приказанию римских властей к Риму, чтобы оборонять город, оставив свои земли беззащитными. Это привело ко многим беззакониям и опасностям в тех краях. 





� Предполагают, что это было побережье Галлии.


� ирландцев


� Следует отметить, что это невиданный культурный расцвет Ирландии после принятия христианства имел свои предпосылки. В первые века по Р. Х. в Ирландии существовали три группы образованных людей: маги и прорицатели — друиды, хранители традиционной истории и генеалогий — филиды и поэты-барды. Все они получали устное образование, которое длилось годы, а то и десятилетия. Ирландии нужен был только толчок, чтобы ее культура расцвела. И этим толчком стало христианство.





� Филиды — древнеирландские поэты, занимавшие в обществе особо почетное место. Творчеству филидов приписывалась особая магическая сила; считалось, что их песни могут приносить как добро, так и зло


�      У ирландцев старое легко переплетается с новым, подчас без видимости радикальных перемен. Поэтому отвергнув язычество, они сохранили друидическое почитание деревьев и прежде всего дуба; недаром многие первые церкви строились под сенью древних дубов. И Коломб в поисках места для организации монастыря и школы остановился на прекрасной дубовой роще. 


� По Дворкину – в середине III века.


� Принадлежащая святителю редакция Кормчей книги с толкованиями Алексия Аристина стала наиболее распространенной в Русской Церкви. В 1272 году митрополиту Киевскому Кириллу был прислан из Болгарии первый список Кормчей святого Саввы. С него была списана одна из древнейших русских Кормчих – Рязанская Кормчая 1284 года. Она, в свою очередь, легла в основу печатной Кормчей, изданной в 1650 году и неизменно с тех пор переиздававшейся в Русской Церкви. Таков вклад святителя Саввы в каноническую сокровищницу Православия. 





� Этолия — область в центральной (материковой) Греции.
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