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В настоящем сборнике представлены материалы   VI   городской

научно-просветительской православной конференции «Варлаамо-Афанасьевские чтения», состоявшейся в Серпухове в декабре 2010 г. Конференция проходила на базе «Музейно-выставочного центра» г. Серпухова. Ее участниками были клирики Владычного и Высоцкого монастырей, представители Серпуховского благочиния, сотрудники СИХМ и МВЦ г. Серпухова, приглашенные гости.
      Традиционная конференция на этот раз была посвящена 650-летию Введенского Владычного женского монастыря г.Серпухова и проходила в дни празднования престольного праздника Владычного монастыря «Введение Пресвятой Богородицы во храм». На конференции были представлены  доклады, посвященные событиям и лицам многовековой истории монастыря. Слушателям была  предложена новая версия родословия прп. Варлаама Серпуховского, представлены архивные материалы  о возрождении монастыря в начале 19 века, а также размышления о жизни и деятельности знаменитой игумении Митрофании.

      Среди других тем конференции – история церкви, работа в области православного воспитания и просвещения, христианская тема в народной культуре, краеведческий материал.

      В работе школьной  секции  конференции участвовали  учащиеся Православной  гимназии во  имя  прп. Варлаама  Серпуховского  при Владычном монастыре.
      В дни работы конференции была показана выставка фоторабот сестер Владычного монастыря, организована продажа учебных пособий для воскресных школ, презентация которых прошла в рамках конференции.
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К вопросу о родословии преподобного Варлаама Серпуховского

        Русские летописи сообщают о первом посещении святителем Алексием1, тогда епископом Владимирским - нареченным митрополитом, Золотой Орды в 1354г. Сохранилась подорожная грамота, выданная Алексию ханшей Тайдулой, полученная 11 февраля 1354г., для беспрепятственной поездки святителя в Константинополь [12].

      Историки сходятся во мнении, что святитель прибыл в Константинополь в 1354г. и пробыл там год. Сохранился соборный акт о его поставлении в митрополиты всея Руси от 30 июня 1354 г. Важно то, что будущий митрополит был знаком с ханшей Тайдулой уже в 1354г. и, как его предшественник митрополит Феогност3, пользовался ее расположением.

       После смерти хана Узбека4 его супруга Тайдула помогла взойти на ханский престол своему сыну Джанибеку3. Джанибек, захватив престол, убил своих старших братьев и, в благодарность за поддержку, даровал своей матери Тайдуле улус с городком Тула, в границах тогдашнего Рязанского пограничья [3]. Это была летняя ставка ханши, где она могла встречаться с русскими князьями и духовенством, в том числе и с епископом Алексием.
       По данным ученых - климатологов с1350 по 1380 года в Поволжье были са​мые засушливые весеннее - летние сезоны за все 2 тысячи лет нашей эры. К сере​дине лета степи выгорали, так что это вынуждало кочевавшие татарские орды захо​дить далеко на север, в том числе в Булгарскую, Рязанскую и Московскую земли.
        Поэтому не удивительно, что князь Тверской Дмитрий Михайлович Грозные Очи6 и князь Александр Новосильский7 были казнены Узбеком в Самарском За​волжье у речки Кондурчи [13] далеко к северу от Сарая, а ханша Тайдула выбрала на летнее кочевье Тулу с окрестностями, в 60 верстах от города Серпухова, т.е. границы Московского княжества, в более влажной лесо - степной полосе, где были обильные пастбища для лошадей и скота.
  Следующая поезда в Орду митрополита Алексия была через 3 года, в 1357г. Софийская 1 и Новгородская 4 летописи не говорят о причинах поездки святителя в Орду, но только сообщают, что в Орде Алексий был во время смены ханов и при​нял «многу истому от татар» пока не возвратился на Русь.
В Рогожском летописце и Симоновской летописи согласно говорится, что ми​трополит отправился в Орду 18 августа 1357г. В Рогожском летописце сообщается «приде из Орды посол от царицы Тайдулы, звать его в Орду да посетит ее нездра​вие». В Симоновской летописи написано «на здравие», т.е. о болезни ханши речи не идет. Обратно митрополит «в Борзе» отпущен на Русь по причине начавшейся в Ор​де «замятие» [12]. Так же святитель ездил в Константинополь в Патриархию в 1356г. и значит, был в Орде проездом и встречался с Тайдулой и общался с ней.
Во Владимирском летописце говорится о том, что митрополита звали в Орду через посла «да святит царицу, бе бо больна вельми», т.е. согласно летописцу Алексий в 1357г. приехал в Орду по приглашению Тайдулы [12]. Некоторые со​временные историки предполагают, что святитель читал над ней молитвы и воз​можно крестил ее [1].
         Если Тайдула заболела, то в таком случае мы можем предположить следую​щее: Уже во время первой своей поездки в Константинополь в 1354г., святитель сумел приобрести расположение Тайдулы, что подтверждает и подорожная грамота того года. Осенью 1355 года митрополит снова ездит в Константинополь через Са​рай и снова встречается с ханшей. Примерно в это же время, середина 50-х годов, хан Джанибек жалует ханше - матери «улус Тула» и, возможно, Тайдула летом проживает в нем. В 1357г. уже немолодая ханша снова завет Алексия к себе. Свя​титель приезжает и Тайдула его принимает и сохраняет к нему свое расположение. В Орде в присутствии ханши Алексей ведет прения о вере. Но в это время в Орде происходит смута и какие-то бесчинства по отношению к митрополиту. Воцарив​шийся во время смуты Бердибек и он 23 октября 1357г. выдает митрополиту ярлык на возвращение на Русь, вероятно по протекции бабки Тайдулы [1].
Первое упоминание об этом событии содержится у Невоструева, где вкратце говорится о посещении святителем старца - пустынника на берегах неизвестной ему реки. В придании говорится о том, что митрополит спросил: «Как называется река?», на что старец ответил: «Не знаю, но я зову ее Самарою». Тогда святитель благословил с холма это место и произнес благословение свое на будущий град и заверил, что сей град никогда, никем разорен не будет [9].
У митрополита Мануила (Лемешевского)9 читаем следующее: «Существует лю​бопытное предание о посещении святителем Алексием Самары. Говорят, что, следуя в одну из своих поездок в Золотую Орду (1353 или 1357г.), святитель остановился на не​известной ему реке, которая впадала в Волгу. Находившиеся при нем люди, идя по бе​регу, поросшему густым лесом, увидели тропинку и, идя по ней, к ужасу своему, нашли в необитаемом лесу человека, забравшегося в эту глушь, как оказалось, для спасения души. Тот час донесли об этом святителю. Алексий интересуясь жизнью пустынника, призвал его к себе, потом сам посетил его, расспрашивал об этой местности и, между прочим, полюбопытствовал узнать название реки. Старец ответствовал: «Названия ей не знаю, сам зову ее Самарой». Как говорит летописец,  святитель Алексий, видя доброде​тельное житие пустынника, не только оное название подтвердил, но, благословляя его и место, духом пророческим предрек: «Будет на сей реке град того же имени, в нем про​сияет благочестие, и оный никакому разорению подвержен не будет» [7].
Если рассмотреть вопрос о посещении святителем пустынника по последне​му свидетельству, несомненно, приходим к выводу о том, что такое событие могло быть во время первого путешествия святителя в Константинополь, когда Алексий впервые плыл по Волге и остановился в самарском урочище. Именно тогда он и мог спрашивать о названии реки. Вызывает удивление ответ пустынника на вопрос святителя о названии реки. Он отвечает, что не знает название реки, но зовет ее Самарою. Такой странный ответ может говорить о том, что пустынник был по на​циональности не русский. И точный ответ его говорит следующее: «Я не знаю, как эта река называется у русских, а я называю ее Самарою, как и все жители этих мест». Здесь пустынник предстает нам как - либо не здешний житель, либо как иностранец. Второе мне кажется вероятнее.
Средняя Волга в середине XIV века не была пустынным и диким краем. Здесь  жили  и  земледельцы, пригнанные из Булгарии
 и Руси, здесь издавна жили и монахи - подвижники. Это и подтверждается   тем,  что   монах   был  пустынник,  т.е.   жил    в 
пустыньке и где-то недалеко был и сам монастырь.Скорее всего монах был ры​барем, т.е. нес послушание ловить рыбу и поэтому жил на берегу реки. А сам монастырь был недалеко от пустыньки. Интересен вопрос о национальной принадлеж​ности пустынника. Рассмотрим его.

Середина XIV века это время Паламитских споров в Византии. Слухи об этих спорах доходят и до Русской митрополии. Никифор Григора10 (противник исихастов) пишет в своем труде о Томосе Константинопольского собора 1341 года,  оправдавшего Паламу и осудившего Варлаама и Акиндина. По его словам когда митропо​лит Феогност услышал текст Томоса, то будто бы поверг его на землю и заткнул уши с великою поспешностью от злого слышания, а затем написал опровержение и уко​ризны патриарху и епископам, называл их безбожниками и крайне бесстыдными и гонителями отеческих преданий и анамефаствуя их! [10]  Историки, рассмотрев этот пассаж, сомневаются в достоверности события, т.к. это не вяжется с теми событиями истории Русской Церкви, происходящими при митрополите Феогносте.

Во-первых, в 1330 - 1331 годах митрополит Феогност освещает в Московском Кремле монастырь во имя Преображения Господа и Спаса нашего Иисуса Христа с утверждением в нем архимандрии. Во-вторых, в 30-х годах XIV века в Нижегород​ские пределы приходит монах Дионисий1, будущий святитель Суздальский, и ос​новывает Вознесенский общежительный монастырь по афонскому уставу. В-третьих, преподобный Сергий14 с братом Стефаном 5 устраивают небольшую пус​тынь на горе Маковиц, недалеко от Хотьковского Покровского монастыря1 . Вы​шеперечисленное говорит о том, что исихазм постепенно распространяется по тер​ритории Русской митрополии. Кроме того, когда к власти в Константинополе при​шли антипаламисты, то от Русской митрополии была отделена Волынь и Галиция, и там был поставлен особый митрополит, вполне возможно в отместку митрополиту Феогносту за поддержку Томоса 1341г.

Вот что пишет Прохоров Г.М.: «На Балканах в середине XIV века распро​страняется своеобразный тип культурного и общественного деятеля - выходец из какой-нибудь поднебесной скальной пещеры. Это, как правило, отпрыск более или менее почетного городского семейства, рано постригшийся в монахи, прошедший суровую выучку у опытных старцев, скитавшийся и терпевший невзгоды, теперь он одновременно и теоретик и созерцатель-практик. Эти люди становятся во главе мо​нашеских общежитий, церковных общин городов и патриархами. Разные по проис​хождению, они распространяются с Балкан по всей Восточной Европе, образуя, так называемое «наднациональное» сообщество. Часто пересекая национальные грани​цы, они продолжают поддерживать тесные связи - как друзья, как ученики одного учителя, как ученики с учителем; общение же друг с другом позволяет им остаться в живом контакте с жизнью Афона, Константинопольского «Вселенского» патри​арха, с культурной жизнью византийских городов. Не переставая спасаться от «ми​ра», эти люди почувствовали себя в силах начать «встречное движение к миру. То, что прежде было идеалом избранных аскетов, теперь делалось целью открытой и рекомендуемой любому православно - верующему» [14].
 Первые десятилетия XIV века - начальный, «келейный» этап исихазма . Григо​рий Синаит18 в 1307 - 1310 годах нашел 3-х монахов на Афоне упражняющихся не​много в созерцании. Начал обучать других монахов исихазму, но был обвинен в ере​си. Около 1320-х годов совет афонских старцев оправдал Григория Синаита. В 1326г. он ушел с Афона в Малую Азию. Слава о Григории приводит к нему многих учеников и в 1328 году он снова на Афоне встречен монахами торжественно, к нему стекаются ученики с разных мест. В 1335г. он уходит с Афона во Фракию, где его слава стала всеобщей. К Григорию Синаиту приходили ученики из Константинополя, Фракии, Македонии, Болгарии, из-за Дуная и Сербии. Именно благодаря ему возросло количе​ство монахов в этих странах. Через письма Григорий Синаит сделал своими ученика​ми царей Византии, Болгарии и Сербии. Скончался преподобный в 1346г.

Второй период - период теоретического, философско-богословского выраже​ния и обоснования исихазма. Период Паламитских споров и соборов 30-40-е года XIV века.

Третий период наступает после Гражданской войны в Византии с 1347г. В это время исихасты большое значение стали предавать общественным делам. Исихазм приходит с Балкан на Русь во времена митрополита Феогноста (1328 -1354гг.). Первое упоминание об этом содержится в послании архиепископа Васи​лия Новгородского19 тверскому епископу Феодору20 1347г.

Исихазм проникал на Русь через территорию Крыма и Сарайскую епархию, пограничную с ним.
В Крыму в Инкерманской  долине ученые обнаружили около 9 монастырей и свыше 30 храмов, что позволяет им заявить, что «здесь находился развитый мона​стырский центр, подобный Афону, Метеоре и Вулканической долине в Каппадокии». Все эти монастыри были созданы в XIV веке монахами исихастами. Княжество Феодора было одним из центров сосредоточения монахов исихастов. С 1347г. в по​литической деятельности начинают участвовать монахи Готим и Сугдеи, к чему их подталкивает император Иоанн Кантакузин2 и Константинопольские патриархи.

Иоанна Кантакузина можно назвать самым дальновидным политиком того времени. Правильно оценив размеры турецкой угрозы, он первый попытался орга​низовать антитурецкий союз православных государств и первым из деятелей меж​дународного уровня обратил серьезное внимание на Московскую Русь. Проявилось это и в церковной политике, к которой он стал привлекать монахов исихастов, ис​пользуя их влияние в Церкви.

В 1347г. он став императором упраздняет духовную раздробленность Руси закрыв Галицкую митрополию, о чем и написал в ряде грамот на Русь князьям и митрополиту Феогносту. В них говорилось: «со времен Крещения Руси обычаем и законом должен быть один митрополит во всей Руси, Великой и Малой - Киевский, который располагал бы епископов на все святейшие епископии». Почему же Ви​зантия держала сторону Москвы, а не Литвы в пределах которой находился тогда Киев и большая часть Киевской Руси?
Во-первых, предпочтение Кантакузина Москве можно объяснить тем, что Литва долго была связана борьбой с немецкими рыцарями. Во-вторых, хорошей осведомленностью Византии о реальном потенциале Московской Руси и зреющим здесь возмущении татарским (мусульманским при Узбеке) владычеством. В-третьих, самим географическим положением Великой Руси, она, будучи восточным форпостом православия, больше соприкасалась с мусульманским миром, чем Лит​ва, важнее было вдохновить на борьбу с иноверцами Москву, чем Вильно.
По-видимому, Дионисий Суздальский еще в юности познакомился с буду​щим патриархом - исихастом Филофеем Коккиным23, возможно на Афоне. Именно праздник Преображения особо почитался исихастами из-за Фаворского света, вос​сиявшего на Христа. Основание Вознесенского монастыря в Нижнем Новгороде Дионисием, и позже в 1352г. Дионисий отправляет 12 учеников основывать новые общежительные обители.

Один из учеников Дионисия преподобный Евфимий Суздальский24 основы​вает по просьбе местного князя в Суздале храм и общежительный монастырь во имя Преображения. Следовательно, общежительные монастыри есть общая на​правленность духовно - просветительской деятельности и миссии Дионисия Суз​дальского. Это важно, ведь преподобный Сергий образует свою пустынь из особножительной в общежитие лишь по благословению патриарха Филофея в 1355г. Общежительные же монастыри служат для этого времени верным признаком ви​зантийского исихастского влияния.
Знакомство с общежитием, исихазм и растущая мусульманская угроза у Дио​нисия обозначилось через его пребывание на Балканах. Волне возможно Дионисий побывал в Византии еще в юности и имел множество знакомых с исихазмом мона​хов и подвижников. Вероятно, постоянно поддерживал с ними контакты. Например, патриарх Филофей настоятельно рекомендует митрополиту Алексию держать более тесную связь с патриархией, лично являясь туда раз в 2 года или через своих людей. Филофей желал общения с Дионисием как с одним из миссионеров, живущих на ок​раине православной ойкумены и непосредственно соприкасавшихся с мусульмана​ми. Возможно, Дионисий специально приехал в это недавно осваиваемое русскими пограничье с миссией укрепления православия среди русских, распространения его среди инородцев и взращение исихазма в среде приграничного монашества.

Все вышесказанное приводит к мысли, что в Византии, обеспокоенные при​нятием Ордой при хане Узбеке мусульманства, стали посылать на Русь и в Золотую Орду особых миссионеров - исихастов с целью укрепления и распространения пра​вославия в этих странах.

Нам известно о том что монголы еще долго держались своих языческих веро​ваний и народного несторианского христианства Среди сыновей хана Джанибека есть некто с именем Димитрий. Летописи рассказывают о том, что в 1356г. хан Джанибек завоевал Азербайджан и поставил там наместником сына Бердибека [18]. Назначение Бердибека в только что завоеванную страну говорит о том, что Джанибек надеялся, что его сын сумеет навести порядок в Азербайджане, с другой стороны зная его характер, отослал его подальше от столицы Сарая. Когда хан Джанибек за​болел возвращаясь из похода в Азербайджан, то первым прискакал в его ставку сын Бердибек. Хан был недоволен его приездом, следовательно, он опасался своего сына. Опасения его оправдались, во время крупной перепалки Бердибек накинулся на больного отца и задушил его. По праву престол должен был занять старшый брат Бердибека, Ока, имевший свой улус в Сыгнаке, городе находившимся в устье  Сыр-дарьи.  Бердибек немедленно отсылает наемных убийц в Сыгнак с приказом убить старшего брата Летопись сообщает нам, что по повелению Бердибека убиты 12 братьев, сыновей Джанибека [18]. Некоторые современные писатели красочно опи​сывают резню подростков-царевичей. Так ли было на самом деле?

У хана Джанибека, убитого 3 шабана 758г. хиджры (22 июля 1357г.) [19], были следующие сыновья: Ока, Димитрий, Асан, Тулук, Бердибек, Тимур, Навруз, Кильди-ёек, Кулпа, Черкес, Иткуджкоджли [19]. При этом известно, что Бердибек, а позже Навруз, Кулпа и Кильдибе!? были ханами Золотой Орды [17]. При этом список приве​ден по старшинству  -  это говорит, что Бердибек не был старшим сыном Джанибека.

Известно, что Бердибек родился в 1310г. и на момент смерти отца ему было 47 лет, следовательно, и братья его не были младенцами и даже подростками. Они обладали своими улусами и войсками и вряд ли были так беспечны, что допустили убить себя по повелению Бердибека.
В русских летописях хан Джанибек называется Добрым и Милостивым, а так же Справедливым, что доказывает его терпимое отношение к христианам в своей державе, например сына своего назвал Димитрием и нежеланием вмешиваться в дела Руси - исправно платящей дань. Вся жизнь Джанибека прошла в походах против гену​эзцев в Крыму, против ильханов26 в Азербайджане и против ханов Белой Орды в Хо​резме. Убийство такого хана летописец отметил как нарушение устоев и традиций. А убийцу отца заклеймил, как и братоубийцу. Хотя в те времена среди монгольских ха​нов - это было распространено. Но куда подевались еще три старших брата Бердибека - Ока, Димитрий и Асан и почему они не называются главным претендентами на хан​ский престол. По-видимому, одним из главнейших условий занятий ханского стола являлось вероисповедание царевичей. По - видимому старшие царевичи родились еще при хане Тохте покровителе буддизма - ламаизма и поэтому по вероисповеданию были не мусульманами: или же как Ока и Асан - буддистами или как Димитрий - хри​стианами. При хане Узбеке сложился новый порядок престолонаследия, где важным было вероисповедание, официально мусульманство введено Узбеком в 1313г. Следо​вательно, старшие царевичи не отреклись своей веры. Их к этому и не принуждали, а вот Тулук, Бердибек и Тимур по видимому были мусульманами от рождения и между ними началась распря. Мы не знаем, что сталось с Окой и Асаном, но вот судьба Ди​митрия нам небезынтересна. Начнем рассматривать ее издалека.
18 мая 1377г. в городе Серпухове скончался преподобный Варлаам, строи​тель Серпуховского Владычного в честь Введения во храм Пресвятой Богородицы монастыря [16]. В летописи об основании монастыря говорится, о том, что в 1360г. святителю Алексию явилась Пресвятая Дева и велела в ее честь построить мона​стырь. Святитель призвал своего келейника Варлаама и повелел найти место под святую обитель. Варлаам послушавшись архиерея отправился в окрестности Сер​пухова и выбрал место где и срубил церковь в честь Введения во храм Пресвятой Богородицы. Но когда митрополит прибыл в новопостроенную обитель место ему не понравилось, но ему снова явилась Пресвятая Дева и одобрила место выбранное Варлаамом. Летопись указывает нам, что неизвестна биография преподобного Вар​лаама, называется он лишь «пострижником пустынным» и сообщает, что будучи келейником святителя присутствовал при исцелении ханши Тайдулы, и был в киев​ском пленении вместе с митрополитом [15].
Тогда возникает несколько вопросов.
Во-первых, умирает Варлаам в 1377г. преклонных годах если не старше, то, во всяком случае, ровесником митрополита Алексия, значит, родился он в начале XIV века.
Во-вторых, странно, что Алексий имел при себе келейника своего возраста, а не молодого и расторопного.
В-третьих, упоминается что Алексий почитал своего келейника старцем «почтенным и вельми духовным».
В-четвертых, когда князь литовский Ольгерд28 пленил в январе 1359г. митро​полита Алексия и посади его в яму, летописец пишет, что одних слуг поубивал, других разогнал, а вот старца Варлаама оставил.
В-пятых, непонятно почему святитель Алексий взял к себе в келейники како​го-то «пустынного пострижника», наверное, в московских монастырях было много грамотных и молодых монахов которые смогли бы выполнять послушание келей​ника у митрополита.
Попробуем с этими вопросами разобраться.
Тайна преподобного Варлаама, по-видимому, заключается в том, что они есть тот самый Димитрий царевич, брат хана Бердибека и его постриг напрямую связан с великой смутой в 1357г. С 1346г.

по 1350г. в Орде буйствовала чума. Лето​писец отмечает: «…бысть от Бога на люди подо восточною страною на город Ургени и на Хазьторокань (Астрахань) и на Сарай и на Бездеж (на Волге) и на прочие грады в странах их, бысть мор силен...и на всех тамо живущих, яко не бе кому их погребати» [12]. Только в Крыму умерло 80 тысяч человек. Именно в это время, по-видимому, умерли и члены семьи Димитрия, в отличие от мусульман христиа​нин имеет право иметь одну жену. Оставшись один, он посвящает себя молитве и общению со священниками. В 1353г. епископ Алексий проезжает через Орду в Константинополь на посвящение в митрополиты и, по- видимому, между ним и царевичем Димитрием возникает дружба и взаимоуважение. 
 Димитрий приходился Тайдуле  внуком и, вполне возможно, будучи христиа​нином, оказывал на бабушку, а через нее на отца Джанибека влияние, чтобы по​мочь единоверным друзьям на Руси. 27 июля 1357г. Алексий выезжает из Москвы. В большом смятении он встречается с волжским пустынником-исихастом, который его укрепляет духовно. По-видимому, первая встреча с ним была ранее в 1353 или 1356 годах. Странна и болезнь Тайдулы - слепота. У святых отцов слепота-это не телесная немощь, а немощь духовная. Будучи преклонных годов Тайдула понимает, что жизнь ее заканчивается и, вполне возможно, желает принять крещение и стать православной, как и ее любимый внук Димитрий. И тогда болезнь слепоты понимается как переход от мусульманства в истинную веру - христианство. Взве​сив все за и против своего перехода, что уже стара, больна, потеряла последнего сына, и внуки ее в расчет не берут, она решает, открыто перейти в православие. Вся жизнь ее прошла перед ней, и она делает этот шаг после смерти своего сына Джа​нибека. Во сне она видит архиерейские одежды и повелевает своим слугам изготовить точно такие же. По приезду митрополита она принимает крещение. В это время в Сарае начинается резня, устроенная ханом Бердибеком. По его повелению убивают его родственников и братьев в том числе. Вполне возможно, что Димитрий скрывается у митрополита на русском под​ворье и именно из-за него митрополит терпит в Орде различные притеснения. Лишь 23 октября 1357г. хан Бердибек подписывает митрополиту ярлык с подтвер​ждением всех прав Русской Церкви, какие были при прошлых ханах. Митрополит быстро собирается и уезжает из Сарая вверх по Волге. И достигает пустыньки у р. Самара в канун праздника Введения во храм Пресвятой Богородицы и здесь царе​вич Димитрий принимает постриг в честь святого Варлаама 19 ноября 1357г. В этот день празднуется память святых мученика Варлаама Антиохийского и преподоб​ных Варлаама и Иосафа царевича Индийского и его отца Авениры царя. В честь одного из них и нарекает митрополит Алексий своего пострижника. 21 ноября в праздник Введении во храм Пресвятой Богородицы, здесь как раз и понадобились облачения,  которые подарила Тайдула, монах Варлаам стал иеродиаконом.
В подтверждении этого в XVII веке в Самарском Спасо-Преображенском мужском монастыре, некто священник Афанасий переписывает (святых Варлаама и Иосафа царевича Индийского. По-видимому, память о «постриженике пустынном» долго сохранялась среди братьев монастыря. И, по–видимому, рукопись жития Варлаама и Иосафа была оставлена митрополитом Алексием в пустыни и с нее в дальнейшем снималась копия украшенная миниатюрами.

Ярлык хана Бердибека как уже писалось, подтвердил права Русской Церкви, и защищали жизнь и имущество духовенства. Этим, по-видимому, и объясняется быстрое пострижение царевича Димитрия в монашеский чин. Ибо тогда он становился служителем церкви и, во-первых, переставал быть кон​курентом на ханский престол, во-вторых, получал защиту от подосланных убийц ханским ярлыком. Кроме того, святитель взял его к себе келейником, т.е. послуш​ником, который всегда находится рядом, т.е. на глазах митрополита (еще одна воз​можность защиты от убийц).

Именно царским происхождением объясняется то, что князь Ольгерд не под​нял руку на ханского брата, когда тот попал в плен вместе с митрополитом Алексием.

В 1360г. митрополит Алексий вместе с келейником Варлаамом бегут из Ки​евского плена и возвращаются в Москву. В Орде продолжается замятня. Ханы сме​няются один за другим: убит Бердибек, убит Кулпа, Навруз вместе с бабкой Тайдулой схвачен и выдан новому хану Хызыру, выходцу из Белой Орды, который их казнит [5]. Утвердившись в Орде, Хызыр вызывает к себе русских князей [5]. Свя​титель Алексий проявляет обеспокоенность за судьбу своего пострижника, т.к. со смертью Навруза пресекается в Золотой Орде потомство хана Батыя и Варлаам может быть убит как последний представитель рода Батыя. Святитель посылает Варлаама строить монастырь. Варлаам выбирает место под Серпуховом в 60 вер​стах от Тулы - улуса Тайдулы. Возможно, монастырь основывается как память о бабушке ханше, перед смертью принявшей христианство, и посвящается Введению во храм Пресвятой Богородицы, что напоминало Варлааму о его постриге.

Через Серпухов идет дорога на Тулу и далее в Орду, естественно святителю Алексию это место показалось опасным и место под монастырем ему не понравилось. Но видимо после пришло известие, что хан Хызыр убит своим сыном, а после убит и его сын и власть в Орде перешла к темнику Мамаю, который выдвинул на престол Ор​ды одного из уцелевших царевичей из рода Узбека. Эти известия развеяли сомнения относительно места устроения нового монастыря. Монастырь был форпостом на пути из Орды в Москву. Вполне возможно, что именно в Серпуховском монастыре посели​лись и племянники Варлаама Иоанн и Михаил от его брата Кулпы,  «бывшим от матери кресченым» [18].  Летопись говорит, что они после убийства отца бежали в степь, впол​не возможно, к дяде в Серпухов. Келейником у Варлаама и ближайшим родственником был некто Гедеон, постриженик преподобного, который тоже был «слеп» и «прозрел» по молитвам Варлаама. Скорее всего, перешел из мусульманства в православие и умер, как пророчески обещал преподобный Варлаам, через две недели после смерти старца.

  Таким образом, реконструируемая нами хроника событий 1357 - 1360-хх годов дает нам определенные факты, которые свидетельствуют о том, что преподобный Варлаам, может быть,  и есть тот самый царевич Димитрий, спасшийся от Бердибековой резни в Ор​де, вывезенный митрополитом Алексием на Русь и постриженный под именем Вар​лаама (одним из редчайших имен в русских святцах того времени, т.е. назван симво​лически. - Древний Варлаам просветил христовым светом царевича Иосафа, а новый Варлаам помог просвещению ханши Тайдулы). Символический постриг принял и родственник Варлаама, один из царевичей с именем Гедеон (на тот момент в святцах был лишь Гедеон судья израильский, т.е. начальствующий в народе своем).

Примечания:

1. Алексий - митрополит Киевский и всея Руси (1354 - 1378гг.) приемник митро​полита Феогноста, в 1438 году канонизирован в лике святых Православной Церкви.
2.Тайдула - жена хана Узбека, мать его сыновей Тинибека и Джанибека.. Её уде​лом (улусом) была Тула, убита в 1360 году во время смут в Орде.
3.Феогност - митрополит Киевский и всея Руси (1328 - 1353гг.) приемник митро​полита Петра, в 1471 году канонизирован в лике святых Православной Церкви.
4.Узбек - султан Мухаммед Узбек - хан - девятый хан Золотой Орды 1313 - 1341гг. Ввел ислам как государственную религию Золотой Орды. Ему наследовал его сын Тинибек.
5.Джанибек - одиннадцатых хан Золотой Орды (1342 - 1357гг.) сын хана Узбека. Пришел к власти убив своих братьев хана Тинибека и Хызыра. Выделил в удел (улус) Тулу своей матери Тайдуле.
6. Дмитрий Михайлович Грозные Очи - великий князь Тверской (1318 - 1326гг.) и великий князь Владимирский (1322 - 1326гг.). Казнен в Орде в р. Кондурче по повелению хана Узбека.
7. Александр Новосильский - князь Новосильский казнен в Орде в р. Кондурче в1326 году по повелению хана Узбека вместе с Тверским князем Дмитрий Михайло​вич.
8. Митрополит Мануил (Лемешевский) - митрополит Куйбышевский и Сызранский (1960 - 1968гг.). Церковный историк.
9. Невоструев - Капитон Иванович Н. (1815 - 1873гг.), археограф и археолог, ис​торик, Среди его трудов; «Историческое описание бывших в г.Самара мужского Спасо - Преображенского и женского Спасского монастырей», М., 1867г.
10. Никифор Григора - (ок. 1295 - 1360гг.) - византийский историк, астроном, научный и религиозный палемист.
11. Палама - Григорий П. (1296 - 1360гг.) - архиепископ Фессалоникийский, византийский богослов, один из основателей «исихазма», отец и учитель Церкви, канонизирован в лике святых Православной Церкви.
12.Варлаам и Акиндин - Варлаам Калабрийский - монах. Участник богослов​ских движений в Византии в XIVb., противник Григория Паламы; учение Варлаама было осуждено как ересь. Акиндин Григорий — византийский церковный писатель и философ XIVb. Один  из Вождей «варлаамитов», противник Григория Паламы.

13.Дионисий - митрополит Киевский и всея Руси (1383 - 1385гг.) епископ Суздальский (1374 - 1383гг.) канонизирован в лике святых Православной Церкви.
14. Сергий - Радонежский, основатель и игумен Троицкого монастыря под Радо​нежем (1314 - 13 92гг.), канонизирован в лике святых Православной Церкви.
15. Стефан - брат преподобного Сергия Радонежского - один из основателей Тро​ицкого монастыря под Радонежем.
16. Хотьковский Покровский монастырь - один из древнейших монастырей Подмосковья, основан в начале XIVb. в нем подвизались и были погребены препо​добные Кирилл и Мария родители преп. Сергия и Стефана.
17. Исихазм - особого рода аскетическая практика православного монашества, безмолвная молитва ради созерцания Божественного Света. Во многом исихазм повлиял на духовный подъем Руси  в  XIV – XV  вв. 
18. Григорий Синаит - (1268 - 1346гг.)  канонизирован в лике святых Православ​ной Церкви, аскет, основоположник «исихазма» и руководитель этого движения на Афоне.
19. Василий - Калика - архиепископ Новгородский, (1330 - 1352гг.) прославлен в лике святых, автор «Послание о рае» (1347г.).
20. Феодор - Добрый - епископ Тверской (1342 - 1360гг.).
21. Княжество - Феодоро - небольшое средневековое княжество на юго – западе Крыма столица г.Мангуп. Существовало с XII – XV ВВ. Называется также Готией. Население было многонациональным, но православным.
22. Иоанн Кантакузин - византийский император (1347 - 1354гг.), историк,  покровитель «исихастов».
23.Филофей Коккин - патриарх Константинопольский (1354 - 1355 и 1362 - 1376гг.) сторонник «исихастов».
24. Ёвфимий Суздальский - инок Печерского Нижегородского монастыря, ученик Деонисия Суздальского. Канонизирован в лике святых Православной Церкви.
25. Бердибек - Мухаммед Бердибек - двенадцатый хан Золотой Орды (1357 - 1359гг.) сын и приемник Джанибека.
26. Ильханы - Хулагуиды, потомки Хулагу, внука Чингисхана, монгольская дина​стия правившая на Ближнем и Среднем Востоке XIII – XIV ВВ.
27. Тохта - хан Золотой Орды 1261 - 13 3 2гг. сын Менту - Темура, последний хан - язычник.

28. Ольгерд – (1296-1377)  князь Витебский  и  Великий князь Литовский с 1345 г.

29. Хызыр  – хан Золотой Орды в 1360-1361 гг. во время Великой смуты.
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Хомякова Т.В.

 Первые настоятельницы, монахини и послушницы Серпуховского Владычного монастыря (1806 – 1816) 

В 1806 г., с преобразованием Серпуховского Владычного монастыря в женский,  началась новая страница в его истории. Вот как описывает это событие автор «Исторического описания Серпуховского Владычнего общежительного девичьего монастыря в городе Серпухове» В.А. Рождественский: «В 1806 году, когда монастырь ожидал упразднения, архипастырь <митрополит Московский Платон>, видя необходимость иметь в Серпуховском уезде девичий монастырь, испросил у императора Александра I дозволение преобразовать оный <Владычный монастырь> из мужского в девичий: «Сие мы с Богом предприняли, - писал тогда приснопоминаемый архипастырь, - дабы доставить пристанище хотящим благочестно пожити женского пола христианкам; мы надеемся, что лучшим монастыря и собравшихся монахинь жительством прославится Бог… что при сей перемене лучшее в том монастыре последует благоустройство.

Со времени обращения монастыря из мужского в девичий он числился на правах III класса.

Документы бывшего монастырского архива, хранящиеся в Научном архиве Серпуховского историко-художественного музея, дают ответ на вопрос, кто был первыми насельницами Владычной обители.

В.А.Рождественский называет первых настоятельниц монастыря. Ими были игуменьи Дионисия (1806-1815) и Рахиль (1815-1817). Архивные документы – ведомости о настоятельницах, монахинях и бельцах сохранили для нас имена первых монастырских сестер, более подробно характеризуют настоятельниц. В монастыре хранились отпуски (копии) подобных документов. Их подлинники отправлялись в Московскую духовную консисторию.

Обратимся к наиболее ранней из ведомостей. Она датирована августом 1806 г., т.е. является первой для учрежденного девичьего монастыря. Ведомость состоит из трех частей: в первой части указывается на соответствие количественных характеристик, которые определены монастырю по его штату действительному числу монашествующих, вторая часть посвящена настоятельнице монастыря и называется «О качествах настоятельницы», в третьей части характеризуются монахини и послушницы.

В первой части Владычный монастырь определяется как монастырь третьего класса, которому по штату положена одна игуменья, одна казначея и 13 прочих монахинь – всего 15 монашествующих. В этой части ведомости указано, что в действительности в монастыре есть настоятельница, казначея и весь штат монашествующих заполнен. 

Вторая часть ведомости, посвященная настоятельнице монастыря, состоит из восьми граф, в которых необходимо было указать: (1) имя настоятельницы; (2) ее социальное происхождение («из каких чинов»); (3) когда и где пострижена и когда в данный монастырь переведена; (4) каков ее возраст; (5) образовательный уровень («чему обучена»); (6) какие послушания выполняла и выполняет ныне; (7) какие имеет пороки и (8) к какому послушанию способна впредь.

В ведомости 1806 г. указано, что первой настоятельницей Владычного монастыря была Дионисия (Григорьева). Обращает на себя внимание форма написания имени в документе. Для рассматриваемого нами периода было характерно патриархальное написание монашеского имени – имя, принятое при постриге плюс имя отца (отчество). В данном случае – монахиня Дионисия, дочь Григория – Дионисия Григорьева. С этим мы будем встречаться и в дальнейшем. Фамилии в крестьянской, мещанской и купеческой среде были в это время еще очень редки.

Матушка Дионисия происходила из крестьян. Постриг приняла в 1780 г. в Московском Новодевичьем монастыре, где исполняла послушание казначеи и откуда в 1806 г. была переведена во Владычный монастырь. В это время ей было 73 года. В документе указано, что настоятельница владела российской грамотой и умела читать.

Далее в ведомости указаны сведения о монахинях и послушницах. Монахини Рахиль (Михайлова), Фотиния (Иванова) и Епафродита (Поликарпова) были пострижены в 1794 г. и 1795 г. игуменом Московского Сретенского монастыря Никодимом и прибыли с матушкой Дионисией из Московского Новодевичьего монастыря.

О социальном происхождении монахини Рахиль в документе говорится, что была она «дьякова дочь». На момент составления ведомости её было 63 года.

Две другие монахини – Фотиния и Епафродита – были крестьянскими дочерьми. На момент составления документа м. Фотинии было 62 года, а м. Епафродите – 63.

Далее в ведомости следует сведения о шести указных послушницах Владычного монастыря. (Указанные послушницы – послушницы, прошедшие по указу Московской духовной консистории). Обо всех послушницах сказано, что они определены в послушницы указом Московской консистории. При этом ни даты, ни номера указа не оговаривается. Из ведомости следует, что указная послушница Вера Попова происходила из мещан, ей было 38 лет. Послушница Арина Емельянова происходила из дворовых, имела на момент составления документа 52 года от роду. Из дворовых же происходила сорокалетняя Акулина Терентьева. Крестьянским дочерям Матрене, Анне Кондратьевой и Ирине Васильевой было 42 года, 34 года и 39 лет соответственно.

Таким образом, согласно ведомости 1806 г. в монастыре к этому времени была настоятельница, 3 монахини и 6 послушниц – всего 10 насельниц, а не 15, как указано в первой части того же документа. Если так, то штат монастыря был заполнен не в полной мере. Или же речь идет о ненамеренной (или намеренной) ошибке или описке в первой части документа. Возможно, что сам документ, а мы имеем дело с отпуском, дошел до нас не полностью.

Примечательно, что В.А. Рождественский в своем исследовании указывает на то, что в 1806 году с первой игуменьей Владычного монастыря Дионисией из Новодевичьего монастыря прибыли 5 монахинь и 4 послушницы. Т.е. общее количество насельниц, как и в ведомости 1806 г. – 10, а разница в монашествующих и послушницах объясняется, возможно, тем, что послушницы впоследствии приняли постриг и тем самым увеличили число монахинь. Это несоответствие также показывает, что исследователь не был знаком с первой ведомостью о настоятельнице,  монахинях и бельцах Владычного монастыря 1806 г.  В то же время,    совпадение общих количественных данных, приведенных В.А. Рождественским, с показателями ведомости 1806 г. говорит в пользу того, что общее количество монахинь, включая настоятельницу и послушниц,  -  10,  а в первую часть документа, где общее количество указано  «15»,  закралась ошибка. Таким образом, первыми насельницы Серпуховского Владычного монастыря стали монахини Московского Новодевичьего монастыря. Первая ведомость о настоятельнице, монахинях и бельцах Серпуховского Владычного монастыря, составленная в августе 1806 г., включает не только имя первой игуменьи монастыря Дионисии (1806-1815), известное нам по исследованию В.А. Рождественского, но и содержит неизвестную ранее информацию о самой настоятельнице и открывает имена первых насельниц обители.

Определенный интерес представляет информация о том, каким новый девичий монастырь встретил 10-летний порог своей жизни. Показательными в этом отношении являются данные ведомости о настоятельнице, монахинях и бельцах Владычного монастыря за 1916 год.  Документ этот  был составлен в феврале 
1817 г.

В это время настоятельницей монастыря была игуменья Рахиль (Михайлова), постриженная в монахини в Московском Новодевичьем монастыре в 1794 году и переведенная в 1806 г. во Владычный монастырь, где до 1815 г. исполняла послушание казначеи, а с 1815 г. определена во игуменьи. К моменту составления документа её было 73 года. Указывается, что настоятельница была дочерью дьяка, что о ней было известно уже из ведомости 1806 г., и что она «обучена российской грамоте и писать».

Далее в ведомости следуют сведения о монахинях Владычного монастыря. В начале списка значится монахиня Маргарита (Наумова), определенная в число послушниц по указу Московской духовной консистории в 1810 году, происходившая из дворян и имевшая на момент составления документа возраст 52 года.

Монахиня Маргарита исполняла необыкновенное послушание – была правительницей монастыря. Наличие монахини с таким послушанием могло свидетельствовать о том, что игуменья по возрасту и (или) по состоянию здоровья не могла справляться со своими обязанностями. И, действительно, как становится ясно из ведомости о настоятельнице, монахинях и бельцах за 1818 г., составленной 18 февраля 1819 г. игуменья Рахиль 10 марта 1817 г. была уволена; а монахиня Маргарита тогда же была определена в игуменьи. Из ведомости за 1818 г. мы также узнаем о третьей игуменье Владычного монастыря, то, что не сказано о ней в ведомости за 1816 г., а именно: что она была пострижена в монахини во Владычном монастыре 21 января 1815 г. и что она была грамотной, т.е. была обучена читать и писать.

Вслед за монахиней Маргаритой в ведомости за 1816 год значатся имена еще 9 монахинь. Монахиня Варвара (Степанова) происходила из мещан. Её было 44 года. Монахиня Аполлинария (Терентьева) – 49 лет. В графе, указывающей на социальное происхождение, о ней записано – «дворовая девка».

Монахиня Минодора (Федорова), 49 лет, происходила из крестьян. Монахиня Ипполита, 53 лет, была мещанской дочерью. Монахини Варвара, Аполлинария, Минодора и Ипполита были пострижены в 1808 г. во Владычном монастыре. Очевидно, что именно в 1808 г. и состоялся здесь первый постриг.

Следующий постриг состоялся в 1810 г. Тогда были пострижены монахиня Олимпиада (Иванова), 55 лет, происходившая из духовного звания, и монахиня Таисия (Федорова), 52 года, происходившая из мещан.

В 1815 г. во Владычном монастыре была пострижена 50-летняя жена губернского регистратора, монахиня Нектария (Лаврентьева). Тогда же постриг приняла дочь мастера ружейного завода г. Тулы Анфилогия (Петрова), которой в 1816 г. было 48 лет.

В 1815 г. из Московского Новодевичьего монастыря в Серпуховский Владычный монастырь была переведена монахиня Ксенофонта (Иванова). Она происходила из крестьян. В 1816 г. ей было 63 года.

Таким образом, к концу 1816 года во Владычном монастыре было уже 10 монахинь. С 1806 г. по 1816 г. в монастыре состоялось 3 пострига – в 1808 г., в 1810 г. и в 1815 г.

Еще более возросло число послушниц.

По указу Московской духовной консистории в 1809 г. в число послушниц были определены: вдова Агафья Петрова Соловьева, 59 лет, происходившая из купеческого звания; девица Евдокия Иванова, 27 лет, дочь губернского регистратора; Катерина Данилова, 45 лет, крестьянская дочь; Мария Михайлова, 46 лет, крестьянская дочь; Татьяна Ермолаева, 44 лет, крестьянская дочь и Ирина Васильева, 48 лет, мещанская дочь.

В отношении послушницы Ирины Васильевой следует отметить, что в качестве указной послушницы она значится уже в ведомости 1806 г. А так как возраст её в обеих ведомостях, по всей видимости, дан верно, то, возможно, в документе 1806 г. допущена ошибка и в то время она была временной послушницей, а стала указанной лишь по указу Московской духовной консистории 1809 года. 

То же самое можно сказать и в отношении еще одной указной послушницы – Анны Кондратьевой.

По указу Серпуховского духовного правления 1813 г. в число послушниц Владычного монастыря были определены дворянка Настасья Иванова, 47 лет, и её дочь Татьяна, а также купеческая дочь Пелагея Михайлова, 52 лет.

В 1816 г. по указу Московской духовной консистории в число послушниц Владычного монастыря были определены три сестры, дочери архивариуса, губернского регистратора девицы Надежда Сергеева, 24 лет, Марья Сергеева, 22 лет и Дарья Сергеева, 20 лет.

Хотя ведомость составлена на 1816 год, но две последние записи в ней сделаны позднее. Поскольку мы имеем дело с отпуском, то, вероятно, в течение следующего года в него могли быть сделаны дополнительные записи. Возможно, что две последние послушницы в списке в 1816 г. были временными, а в следующем, 1817 г., стали указными.

В документе говорится, что мещанские дочери вдовы Елизавета Афанасьева Кузьекова, 45 лет и Екатерна Николаева Муранова определены в число послушниц по указу Московской духовной консистории в 1817 г. В этом году число послушниц во Владычном монастыре достигло 25.

Мы видим, что ведомости о настоятельницах монахинях и бельцах показывают, что первое десятилетие существования Серпуховского Владычного женского монастыря обозначило тенденцию к увеличению численности монахинь и послушниц. За 10 лет их количество увеличилось с 10 до 36, т.е. на 360%. Ведомости указывают не только на количество насельниц, но и показывают качественный состав настоятельниц, монахинь и послушниц по таким характеристикам как возраст и социальное положение (а в отношении настоятельниц – еще и образование).

Отпуски ведомостей не исключают возможности ошибок и описок, которые не оказывают существенного влияния на смысл и содержание документов, но в ряде случаев затрудняют их однозначное толкование.

Ведомости о настоятельницах, монахинях и бельцах за 1806 и 1816 гг. содержат имена первых игумений и сестер Владычной обители и могут явиться материалом для монастырского синодика.
Батурова (Николаева) О.А.

«Как прекрасна и величественна душа человека, пребывающего в Боге!» (Записки баронессы Прасковьи Григорьевны Розен, в монашестве Митрофании)
                                              I.
«Все думают, что я материалистка во всей силе слова – пусть думают; я рада, что меня не понимают. Надеюсь на милость Божию, может быть, труды мои для страждущего человечества и молитвы сирот, больных и угнетенных покроют хотя десятую часть моих грехов. Схиму на меня надели уже давно, но схиму, которая состоит в моем безвинном страдании за любовь мою к страждущим.  Я оную несу по милосердию Божию терпеливо».
Записки Баронессы П.Г. Розен

Предлагая вашему вниманию наши скромные наблюдения и впечатления от «Записок» досточтимой начальницы девичьего Владычнего монастыря города Серпухова игумении Митрофании, хотим обратить ваше внимание не столько на события её жизни, о которой много было писано и читано, и не на обстоятельства неправого суда, бывшего (и до сих пор находящегося) на обсуждении неверов, сколько  на духовную сторону личности Матушки, на врожденную силу добра и возросшую  в ней в обществе лучших людей своего времени исключительную духовность её конечных устремлений.

Мы узнаем из записок, что нищелюбие и страннолюбие её старшей сестры Аделаиды отличалось патриархальным доверием к бесчисленным сказаниям и преданиям народным и чудесным случаям, испытанным ходившими по сборам на святые обители монахам. Но, как и на самом Афоне бывают ложные подвижники и монахи, так и среди странствующего люда России, среди тех самых сборщиков из числа монашествующих были, конечно, люди малообразованные, не отличавшие порой предания Церкви от апокрифов и прелестных рассказов. Однако это не должно ставить под сомнение само освященное древней традицией хождение и поклонничество, с одной стороны, и странноприимство, с другой. Сердоболие Аделаиды Розен и её любовь к бедному монашеству - вполне уважаемая черта. Будущая игумения Митрофания, а в то время баронесса Прасковья, была другого мнения: «Вообще я никогда не любила слушать пустые речи сборщиков и сборщиц, и мне всегда казалось, что они своей пользы ради рассказывают много небылиц, и что выслушивать их есть потеря времени. Сестра сердилась на меня за это, но я любила только настоящее монашество, ведущее жизнь уединённую, созерцательную или монашество ученое, а пустоплётов, признаюсь, не любила».

Став настоятельницей Серпуховского монастыря, она немедленно упраздняет копеечные сборы, считая долгом высшего сословия взять на себя бремя страждущих и строить Россию не по меркам Европейской модели, разрушающей престолы, но мерою любви ответить на недолжное и запущенное состояние самой бедной части своих кровных братьев-христиан, поставить предел отчаянию, заменить его надеждой и трудом. Воспитание, окормление как в прямом, так и в духовном смысле детей бедствующего населения, сирот и больных дало бы затем прекрасные плоды, сделало бы невозможной разрушительную революцию, тем более при содействии власти, когда царские реформы давали возможность части крестьянства стать работниками растущей российской промышленности. А попечения Царствующего Дома о всех народах и народностях, составляющих Россию, сделали бы бессмысленными лозунги Интернационала. Одним словом, появление такой личности во времена повсеместной пропаганды так хорошо нам знакомой сословной ненависти, впитавшихся уже в кровь независимой аристократии и высших военных чинов уроков Запада, почти всеобщей оппозиции к охранительным механизмам монархии и равнодушие к высшим интересам бескорыстного христианского служения Богу, Царю и Отечеству, замена его духом своекорыстия, поставление муравьиного, ото всяких идеалов «свободного» труда ради выгоды, в буржуазную копилку системы, где каждый сам за себя; возникновение такой личности в противовес всем разрушительным тенденциям, личности, которая одна послужила мощным катализатором для лучших сил и намерений духовно здоровой части общества, было невыносимо носителям духовной измены, в самой казалось бы православной среде.

Известно, что быть крещенным, еще не значит – спасенным.

Делу спасения Отчего Дома, с его святыми идеалами, монахиня и дочь героя, каковым был её благородный отец, посвятила всю свою жизнь – сначала будучи свободной и властной, затем отторгнутой от активной общественной деятельности. Сами её записки служат читателю путеводной звездой в стремлении не к славе земной, не к чести от человеков, но вслед спасительного Креста Христова. 

Среди многих обвинений, рисующих образ игумении Митрофании прямо противоположным его сущности и правде, ставилось в укор якобы не должное для монахини вторжение в мир деловых предприятий и денежного оборота. Все это в расчёте на невежество противников самого института монашества – великой спасительной силы в нашем конечном и испытуемом соблазнами мире. Но если вглядимся мы в образ монашества конца XIX в., то где силен был дух его первоначальников, там и Лавра, там и Старцы, бывшие до самого порога перемен, до физического их уничтожения; там и моления, и духовное окормление мира дольного, там и труд, там и подвиги ради ближних и несчастных. Там и «ополчение» в суровый час общественных потрясений. Посмотрим, какие черты воина Христова отобразила в себе личность матушки, действительно ли образ её жизни был барским, не монашеским и не игуменским, как провещала о том судебная риторика обвинительного заключения. И совместимы ли жизнь и деятельность игумении Митрофании с  монашескими обетами: нестяжательностью, целомудрием, служением Богу и ближним?

Первое. Не она ли отдала все своё состояние и приданое на нужды общин милосердия, своего и многих других монастырей?

Второе. Богу – ненарушимое девство.
Третье. Монашествующим, бедным, больным – все силы и всё время, всё помышление – кроме святых ночных часов, отданных «в рай», любимому Господу, Его Кресту и Голгофе.

Четвертое. Вся её деятельность: и ночное предстояние Богу, иконописание и строительство и устроение судеб – живая молитва Творцу. А поклонение на Голгофе? А на больных ногах за год до смерти припадание ко вселюбимым святыням?

Пятое. Послушание. Прежде всего,  Святителю Московскому Филарету (Дроздову) и своему духовнику отцу Петру. И на всякое-то дело было с великим почитанием и любовью взято у него (святителя) благословение, о чем говорят и письма к ней митрополита и старца в одном лице, в которых он называл свою послушницу и «преподобная» и «благочестивая»: «Божие благословение и мир преподобной игумении Митрофании и сестрам обители» (письма от 23 авг. 1863 г.; 19 окт. 1864 г., от 17 февр. 1865, от 1 сент. 1866 г…). «Господь да утешит утешением духовным благочестивую мать, лишившуюся благочестивой дочери» (29 июля 1865 г.).

И о хранении мира наставляет Святитель: «Итак, имейте мир в Господе, который всячески надлежит сохранять внутри, если бы и была буря и волнение вне». А наставница в 4-й части своих записок, опубликованных в «Русской старине» за январь 1902 г., пишет: «Все вокруг меня говорило: «Молись, благодари Господа за прошедшее, благодари за настоящее и уповай на Его милосердие в будущем». Я в это время сидела перед моим письменным столом, напротив висевшего над столом большого Распятия моей работы, и много-много разных дум волновало мою душу. Мне было радостно, что я дома, и грустно, что через несколько дней я должна ехать в Москву с отчетами. На моём столе лежал № 358 «Современных известий», в котором напечатана была замечательная по своему ложному от начала до конца содержанию статья Г. Плевако…»

«Много разных дум», но никакой бури. Ненарушимый мир сердца. Впереди будет ещё много волнений, горя, наконец, последнее слово по окончании дела, но ни насилие неправого суда, ни содержание в темнице, ни осуждение общества не коснется святая святых её души, хранимой Богом за истинное её богоподобие.

Таково было послушание матушки Митрофании своему старцу, что при посвящении в игумении он не спрашивал согласия посвящаемой: «Святитель, зная, что его слово, его воля были святы для меня…» и, вручая игуменский посох, сказал: «…подкрепляй себя тем, что ты избрана на поприще этого служения не мною, но самим Богом». (часть III. Митрополит Филарет).

«Я хранила мои чувства как некое сокровище». И так нередко в тяжёлые минуты своей жизни матушка Митрофания пишет: «Душа моя спокойна …», «Арест я встретила совершенно спокойно…», как бы слово в слово исполняя поучение монахам (Глинского игумена Филарета).

«Никто не может сподобиться благодати безстрастия, достигаемой послушанием и смирением, если не понудит себя отсечь свою волю и не предаст себя ради Бога своему отцу духовному (старцу-руководителю), делая всё, что говорит ему руководитель, не сомневаясь, как бы слушая самого Бога».

«Также увещевали тебя: ничего не предпочитать и не любить более Бога: ни отца, ни мать, ни братию, ни кого-либо из близких, ни самого себя, ни мира сего, ни покоя, ни чести, да не отвратишься нищеты, но пребудешь в ней до смерти, имея в уме своём спасительные страдания и животворную смерть Господа нашего Иисуса Христа, «яже волею спасения нашего ради потерпе». «Мудрый пастырь не оставлял меня советами, и всякое мельчайшее моё затруднение в делах управления было разрешаемо им и исполнено согласно его Святительскому слову и воле».

Он же заповедал своей пасомой в письме от 23 авг. 1863 г. на всю оставшуюся жизнь апостольское правило: «Аще хощеши работати Господеви, уготови душу твою во искушение», и еще: «Если терпишь безвинно, благодари Бога» и особенно: «В слове «безвинно» есть сильное врачество против скорби».

Вот в этом же и шестое: Смирение, мир души.

Седьмое. Великая добросовестность в работе Богу. Всякое дело – талант к таланту – доводится до возможного завершения: если это живопись, иконопись, значит и золочение, и чеканка, и резка киотов. Если вступление в монашество, то – вся «программа» для монашествующих – в статье «о нападениях »,
 опубликованной в 1869 году, в которой ответила на множество оскорбительных и нелепых нападок на монашество. Но об этом – далее.

Восьмое. Молитва. Из записок игумении Митрофании:  «О том, что чувствует душа, взирая на Крест Христов, который поставлен за престолом, т.е. за несколько вершков от места, где он был водружён и где Спаситель умер, я передать не в силах – там, кажется, рай земной. Люблю храм Голгофы, люблю взирать подолгу на страдальческий лик умирающего Господа» (стр. 218).  «Бывало, в часы полуночи, взирая и молясь распятому Господу, который был в моей келии, я все скорби забываю, а скорбей было много. После молитвы у Креста Святого утром встану точно обновлённая и при усердном труде я забывала о причинах моего волнения. Никогда никто этого не знал, я хранила мои чувства как некое сокровище, любила особенно молиться и перед ликом Спаса Нерукотворенного и Матери Божией Тихвинской. Распятие писала при поступлении моём в Алексеевский монастырь, писала его с целию, чтобы этот крест охранял мою могилу до общего воскресения мертвых <…> Ночное время для меня, в начале моего убогого подвижничества, считала я преддверием рая. В то время я отдыхала духом от всего того, что тяжело ложилось на сердце в течение дня…». 

                                           II. 
Затем – игуменство. Господь и чиноначалие Церкви вручают
матери Митрофании не только сестер, но и сирот. Строительство ее выходит за пределы монастыря. Теперь ей требуется не одно искусство послушания, но и управления. Размышляя о временах Василия Великого, матушка пишет: «к прискорбию, убеждаюсь, что в настоящее время начальствовать еще труднее <…>. Почитательница свт. Митрофания Воронежского, у мощей которого ежегодно бывала она со своею матушкой от 5-ти лет до 17-ти и далее, где всю семью духовно окормлял свт. Антоний, архиепископ Воронежский и Задонский. «Oн любил нас как детей своих, а мы чтили его как oтца, и руководствовались его наставлениями» (Записки, ч.II). Воспитанная в глубоком уважении к монашеству, избравшая этот путь под влиянием свт. Антония, она желает укрепить позиции монашества в глазах забывчивого мира, настаивает также на сохранении преемственности монашеских традиций. Других своих духовных учителей Матушка Митрофания называет в статье «По поводу духовных нападений на монашество отдавая должное всем, начиная с египетских Антония и Пахомия, заветы которого весьма близки матушке Митрофании, затем первоначальников российского монашества Антония и Феодосия Печерских.  Матушка особо выделяет: «Св. Варлаам Хутынский завещал своим ученикам принимать всех странных, поить, кормить и покоить их, а св. Авраамий Ростовский обращал особое внимание на воспитание детей: он учил их и с юных лет вселял в них любовь к святой вере и благочестивой жизни. Св. Евфросиния Суздальская часто говорила, что глава всех добродетелей есть любовь, потом милостыня, послушание, покорность и отвержение своей воли». 

По свидетельству современников, Матушка, будучи игуменией Владычнего монастыря, проявляет себя как «истинная мать своих детей», и в ответ – преданность, самоотверженная любовь сестер; долговременное, до самых последних дней её жизни поминание на ектеньях как «всечестнейшую». Восторженная любовь питомиц и питомцев общин милосердия, заслуги, награды и самое первое ее благодеяние по вступлению в управление обителью: освобождение монахинь от унизительных сборов. Затем - помощь сестрам в тяжелых работах, всегдашняя забота, доверие к ним, - и многое на доверии, а не на бумаге, что в дальнейшем сыграло столь роковую роль. Духом Божиим, а не выжиманием копеечек строились дома богоугодные, огромным духовным энтузиазмом, который предполагался и в тех, кто «ненадежен, ибо озирается назад». Но и это надо было пережить, чтобы усвоить. Ведь «для чистого все чисто». Впереди у строительницы была сияющая, хоть и многотрудная гора перспектив.

Здесь: минута молчания.

Есть что-то в высшей степени знаменательное в том, что в  1878 году, в 1-й год игуменства матушки Марии, то есть через пять лет после ареста, заключения и суда над игумению Митрофаниею, заботам которой была обязана обитель своим процветанием, а Санкт-Петербургская и Псковская сестринские общины своим существованием, явлена была в Серпуховском Владычнем монастыре икона Пресвятой Богородицы «Неупиваемая Чаша. Так после процесса над церковной и общественной благотворительностью Царица Небесная возлагает на себя заботу о спивающемся народе. Подобно тому, как 2 марта 1917 г. в день вынужденного отречения от престола Святого Государя нашего императора Николая Александровича II-го была явлена в селе Коломенском в Царском соборе икона Державной Божией Матери, знаменующая собой наступление новой эпохи в жизни России – без царя, но под покровом Царицы Небесной.

Если вы помните, игумения Митрофания во многих своих испытаниях проявила поистине христианское самообладание. Подобное самообладание мы затем видим у святых царственных мучеников Государя Николая II, его Царицы, Детей, слуг. 

Чем же провинилась матушка Митрофания, подвергшаяся унижению, остракизму, лишению всех наград и, главное, возможности трудиться в своем дорогом монастыре в привычной обстановке и закончить  постройкой обширную московскую общину милосердия?

В самом деле – идея создания сестринских общин милосердия была как бы воплощена в опыте игумении Митрофании, и затем «Ее Императорскому Высочеству Великой княгине Александре Петровне угодно было распространить сие начинание для блага России», как пишет об этом Неизвестный автор Но поскольку такие действия, становясь государственной программой, угрожают неутомимой работе «пиарщиков»-социалистов, потому что укрепляют благосостояние и нравственность народа, врагами России, врагами церкви Христовой фабрикуется дело против этой ярчайшей личности в сфере благородного общественного служения. Они, будущие хозяева, хотели бы видеть церковь нищей и монашество бессильным. Действительно, если высшее сословие и интеллигенция станут поставлять своих представителей в монастыри (а  так оно и было): в Оптину, в Глинскую Пустынь и так далее без числа, начиная со свт. Николая Мирликийского, вмч. Екатерины, вмч. Параскевы, прп. Онуфрия, царевича Иоасафа и наших свв. царей и князей, начиная с Ольги Богомудрой и свв. князей Аскольда и Дира, всех ктиторов, основателей, украсителей, жертвователей, то совершится исполнение молитвы Отчей: «…да будет воля Твоя, яко на Небеси, и на земли…» И попустил Непопустивший быть Вавилонской башне - каждому своя творити. Но до конца времен нам даны будут примеры святой жизни, добросовестного служения и утешения уже на земле. 

Что выявил суд земной: достоинство,  спокойствие духа, самообладание, благодарение всех сочувствующих (Ф. Кони и др.), послушное приятие всех испытаний, - и только «выплакаться на Голгофе»! Вот она духовность деятельная, понимаемая как прямой долг Богу и людям, как милосердие не одних только слов и проповедей, не только тайная молитва, но как жертва живая – такая духовность поистине ставит заслон обвинениям в адрес властей предержащих, выпадам, направленным против всего строя централизованного монархического государства, от вершины которого исходит и благословение и реальная поддержка всех слоев общества в подвиге ежедневного благотворения. Такая духовность своею зримой силой противопоставляет себя фарисейской закваске всех «философских» оккультных кружков, через которые тайные силы зла распространяют свое влияние на высшее сословие, интеллигенцию, дворянство, людей искусства, через коих затем сеялось отрицание веры, вражда к Истине, Церкви, понятиям чести, служения, патриотизма, верности и чистоты; развращение ума, затем нравов и, наконец, материализм и революция. Все те идеи, с которыми вступали в конфликт и борьбу лучшие умы и таланты России, такие как Достоевский, Пушкин, Киреевские, позднее Иван Ильин, еще без числа … Лучшие люди конца 19 века, самой судьбой осуществившие идею жертвы и победы над смертью как смысла жизни, такие как Чехов (земские больницы, содержание на свои средства родителей, братьев и сестер, и, наконец, Сахалин и чахотка), Куприн (неприятие переворота, невозможность без России), которые, вопреки своему скептицизму – этой болезни времени, были как бы митрофаньевского склада, но без веры в разуме, быть может, не в ясном сознании именно необходимости христианства для существования России, такой как она есть: оплота Веры истинной – для Неба и Правды Божией – здесь на земле; с тупиками «Каштанки», отчаяньем «Ям»…, но все же доминантой своей личности одолевающие и западничество Ивана Тургенева и отступничество Льва Толстого и в качестве таковых приговариваются «либеральной жандармерией» к исчезновению вместе с русским народом. Нельзя не отметить и того, что как Чехов, так и Куприн до сих пор остаются жертвами хитромудрых трактовщиков. Истинное содержание произведений этих писателей, как и трудов многих их современников, не может быть раскрыто без учета в раннем возрасте впитанной и затем поднявшей хлебы евангельской закваски. (Антон Павлович вырос в глубоко религиозной семье, в детстве пел на клиросе; Александр Куприн воспитывался в сиротском учебном заведении, затем – в кадетском училище). На «свято место» выходят Бабель, Булгаков, Иванов, Тынянов. Раздвоенные люди. Начинаются новые поколения, иной духовной ориентации, как и было пророчески сформулировано Достоевским в «Бесах», «Братьях Карамазовых», в чистом виде – в «Легенде о великом инквизиторе». Иван, с его либерально-оккультной формулировкой новой веры-отрицания (моделью католицизма после раскола), где на первое место вместо Бога ставится «авторитет», - на столетие вперед предсказал, куда и к каким «ценностям» приведет нас отказ сначала от Бога, затем от царя, затем от веры и отечества.

Одним из плодов игуменского труда было поколение сирот-сестер, вышедших из матушкиных общин. Одна из них, Ольга, совершает с матушкой путешествие в Иерусалим. Взятая в общинку четырехлетней девочкой, она вырастает для самоотверженного труда сестрою-сиделкой в приютских больницах, инфекционном отделении для детей, при тифозных и холерных больных во время эпидемии. С глубокой верой в Господа и Его помощь, Ему спасительное служение. Это ли не свидетельство истинности выбранного пути, которому помешала революция. 

                                            III.
 Как сильно проявляется в судьбах людей действие Промысла Божия! В эту эпоху, в самой запутанной обстановке, при расщеплении освященной Богом истины на множество мнений и «правд», на фоне так называемого общественного мнения, подготовившего появление в высшем сословии «красных» князей и генералов, тех что отдали на заклание своего царя, а с ним и все идеалы русского народа; на фоне мирового богоборчества, вдруг ярко вспыхнет чистая звезда. Не в умудренной старости, а в ясной молодости, как бы под ангельской защитой, неподвластной злу, в эту самую неустойчивую пору юности, о которой сказано: «от юности и от науки злы», когда от кислорода кружится голова и принимаются неверные решения, когда школьники Достоевского решают мировые проблемы, а студенчество увлечено революционными идеями, баронесса Прасковья,  дочь своего отца, истинного сына отечества, берет на свои плечи крест работы Христу.

       Ни малейшего ущерба личности или здоровья, ни отвращения к браку, ни болезни и горя, когда сердце сиротствующее тянется ко Христу как единственному Утешителю, но в полноте сил и деятельной любви начинает свой подвиг баронесса Розен отказом от всех перспектив мирского счастья, земной весны. Потому что и счастье для нее – самоотдача, щедрое тепло изливающееся из всего существа этой одаренной личности. Не крах земных надежд, но цветение души богоизбранной, но живой инстинкт добра, изливающегося на человечество. Поэтому идеалом и знамением всех побед является для нее Христос на Голгофе.

Для будущей игумении и ее семьи решение всех вопросов содержится в Евангелии, так как дух и сердце русского народа, с которым они находятся в теснейшем единстве, по сути своей, по вековому воспитанию – религиозны. Такова и царская династия, поистине процветшая последнею мученическою семьей. 

С первых шагов в Владычнем монастыре ей удается очень много сделать. И, поскольку такая свеча способна возжечь к подвигу многие юные души, и даже людей вялых и небезупречных, типа Медынцевой (одной из истиц по делу о векселях) и таких искушенных заблуждениями почетных граждан как Михаил Солодовников (покойный жертвователь), в самом разгаре своей спасительной деятельности она навлекает на себя еще один крест - отвержения. «Общественность» всей своей газетной когортой набрасывается на эту свечу, чтобы погасить в высших слоях стремление к общественному служению, а в нижних – надежду на лучшее, так как «лучший» выход в отчаянии народа – водка. Итак, богачи, возвращайтесь на пир, Лазарь – на свое гноище. Лишенная всех наград, развенчанная в глазах близкой ей по рождению среды,  игумения уезжает в ссылку. Живет попеременно в трех монастырях России, и, наконец, во исполнение обета, данного в молодости, едет во святой град Иерусалим, где долгие два года живет возле великих святынь, к которым всю жизнь стремилась ее душа. Там и написаны основные страницы ее Записок. 

Большим утешением оказался для матушки сердечный искренний прием, оказанный высоким духовенством Святого Града. Ей предложена прекрасная квартира непосредственно при храме Воскресения и затем баронессу неоднократно приглашают для бесед блаженный патриарх Иерусалимский Герасим, архимандрит Рафаил, отец Вениамин, которого она позднее назовет своим духовником, грек архимандрит Мелетий (профессор российской духовной академии)... «Балуют меня, старицу, все служители Гроба Господня, и монахи Голгофские называют меня «мамаша». Архимандрит Ефимий рад, что я осталась здесь до будущего лета. Преосвященный Поликарп просил меня бывать у него, он добрейший человек…» «…была у патриарха. Внимание его ко мне и предупредительность меня, старуху, трогают, он удивился моему живописному искусству.» Личность матушки Митрофании располагает к себе отсутствием эгоизма, развернутостью души внутрь мира духовного - как на иконах Св. Троицы и иных, старинного письма, где Престол изображается широкойстороной вглубь и узкой –  к зрителю. Первый план скромен в своем выражении. Внешнее «сужено» и кажется признаком «практичности». Увидев разоренную Влахернскую святыню: часовенку на месте великого храма, истока нашего русского поклонения Покрову Пресвятой Богородицы, матушка Митрофания не довольствуется тем, что стоят на таких местах незримо ненарушимые храмы небесные, но восклицает: «Неужели русская церковь от своих щедрот не отстроит это прославленное святилище!» Между тем в каждой ее озаренной мысли, всегда в стремлении своем направленной вперед, во всецело духовное будущее, видится эта самая обратная перспектива православной иконы: земная церковь – прообраз Небесной, а «Царствие Божие внутрь вас есть».

Вместе с предчувствием недалекой смерти и возможности умереть на Святой Земле, на всем путешествии лежит отблеск лучей нездешнего мира. Особою свежестью веет от этих страниц, от Иерусалимской зимы, так неожиданно суровой вблизи раскаленной в июле Заиорданской пустыни. Летом Матушка страдает от жары: «От изнурения я очень изнемогла, даже целую неделю не ходила к Святому Гробу.

Однако описание всех выпавших на ее долю испытаний, всегда простое как сводка с места военных действий или история болезни, никогда не звучит жалобой. Напротив – это ступени восхождения, и горним воздухом дышит само духовное настроение автора записок. В них ограненная солнцем Палестины и русскою верою правда.

Несмотря на боль в ногах, жару и стесненное дыхание, не теряется в ее письмах неженская точность фразы, ясность мысли и памяти. Так чисто выточен цветок раскрывающегося перед читателем духовного мира. Бесценные строки записок баронессы Розен – это и признание в любви невесты Христовой к своему Небесному Жениху. Оно звучит в каждом «стихе» простого и ясного повествования. Живое, хоть и очень ветхое, еще не обрамленное Евангелие Святой Земли переполняет душу паломницы, преизливающейся духовной радостью и благодарностью за великое воздаяние еще здесь, на земле, за ее служение бывшее и желаемое, но неисполнимое из-за немощей плоти. «Сердце полно умиления, слезы льются, не могу успокоиться от радостного биения сердца – одним словом, Господь сотворил милость свою надо мною Жгучее, непреодолимое желание скорее облобызать Гроб Господень не могу словом выразить, это надо чувствовать на самом месте. Здесь все забывается, кроме любви и молитвы». Сколько раз восклицает она: «Как я люблю этот Лик!» «Я так люблю этот святой Лик, что смотря на него, мне кажется, что Спаситель на меня глядит, обращаюсь к нему, как бы к живому, думаю: я недостойна иметь этот лик при себе, пусть он будет в твоем Казанском храме. И опять мысли о копии «Распятия во весь рост, как здесь на Голгофе». С Божией помощью, эти мысли были воплощены старческими руками нашей святой игумении. Последнее утешение земной жизни. 

Бесконечно любимый Бог.
                                            IV.
Листая страницы дневниковых записей, писем и статей боголюбивой игумении нашего монастыря, написанные в конце 19-го века, а также сброшюрованные рядом публикации «Русской старины», чувствуешь и гордость за нашу обитель, с ее славной историей, и еще, что называется, «любовь к отеческим гробам». Относясь к разным эпохам русской жизни, эти материалы: воспоминания, правдивые исторические свидетельства, литературные памятники – выделяют как бы единый план, марку подлинника: завидное единодушие стремлений, оценок и поступков почти всякого религиозно воспитанного и патриотически настроенного автора (или героев его повествования) и таковых же по духу и силе действий правительства. Именно: царского, а не отложившегося от него «прогрессистского» крыла. 

Так в записках чиновника особых поручений при Российском губернаторе в Вильне Ивана Акимовича Никотина дрожит и звенит яркая нота боли при терпении им самых невозможных обстоятельств в Литве, обуреваемой пропольскими настроениями и ненавистью к «москалям».

«Молча стоял я на балконе и, опустив голову на грудь, чувствовал как кровь переливалась в моих жилах. Видеть ежедневныя поругания дорогой России, не только молча переносить их, но даже не видеть возможности положить им конец, - все это было для меня постоянным мучением, настоящею нравственною пыткою. Сравним их с чувствами матушки Митрофании в Иерусалиме. Глубоко огорчение ее при виде неподобающего, по ее наблюдениям, совершения служб, крестных ходов, даже похорон достопамятного иерусалимского патриарха Герасима, которого она успела полюбить, братьями по вере: греками и иными православными, состоящими при святынях, а также великого их (греков, вместе с турками) равнодушия, если не сказать хуже, к русским насельникам и паломникам. А между тем само существование греческого православия после 1453 года, как на Святой земле, так и в самом Константинополе, обязано было политике русского правительства в лице самого царя, после войны 1812 года – Николая Павловича. 

Действительно, России, одержавшей победу над Наполеоном, куда более выгодно было заключить соглашение с Турцией, о чем ему неоднократно говорил, на чем настаивал брат – великий князь Константин Павлович, прирожденный политик и умнейший человек. Однако Богу угодно было поставить правителем государя Николая Павловича, считавшего своим христианским долгом защиту православных греков (даже и в состоянии бунта). Это один из парадоксов истории. Лагарп, проводник республиканских воззрений, бывший в свое время воспитателем при юных великих князьях Константине и Николае, толкает русского царя на почти декабристское «благородство», однако цели у них совершенно расходятся: далеко идущей мыслью государя была старинная мечта овладения Россиею святым Царьградом-Константинополем, а там – и избавление от османов Святой земли. 

К моменту пребывания в Иерусалиме игумении Митрофании, как это представляется из ее Записок, греческое православие находилось по всей видимости в руках низшего сословия. Знать же не то отуречилась, дабы остаться на уровне обеспеченных классов, либо состояние веры таково, что раз допущенная Флорентийская уния вместе с обрушением Византийской империи вовлекла коренное население в отступление от строгости исповедания и ослабления уставов. Нет ревнителей, нет жертвователей, и лишь русский царь и его христианнейшая родня - одного духа, одних стремлений и дел, и при их содействии совершены постройки и устроение на русской территории храмов, в том числе святой Марии Магдалины (в котором и покоятся теперь мощи великой княгини Елисаветы), святого благоверного князя Александра Невского. «Великое спасибо царственной семье за сооружение в этом месте русской церкви»
 (св. Александра Невского). Раскопки близ этого храма открыли конец Крестного пути, по которому шел наш Спаситель на Голгофу. С духовной радостью пишет матушка о русской церкви в малой Галлилее, о храме Вознесения на святой горе Елеон, об этих каменных страницах Священного Писания, обустроенных и почитаемых русскими. 

Оглядываясь на Византию, многие воздыхания посвящает она утрате и забвению неповторимых страниц: «Сжимается мое сердце, видевши воочию запустение этой великой церкви. - храма Богородицы Влахернской и, молниеносно переносясь к событиям русской истории, она вдохновением видит на остатках нашей общей святыни «долженствующий быть там православный русский храм, в память крещения предков, русских князей Аскольда и Дира, со многими русскими дотоле язычниками в 865 году и в память особого благоговения русских к церкви Влахернской, установлением у нас на Руси в княжение князя Олега в 911 году праздника Покрова Пресвятыя Богородицы, 1-го октября. 
                                         V.

                                        «Не напрасно, не случайно,

                                          Жизнь, ты Богом мне дана»




                       Свт.Филарет (Дроздов)

Собираясь во Святой град Иерусалим, баронесса Розен брала с собой лишь издание «Церковного вестника» и «Дневник писателя» Ф.Достоевского. Кстати, это именно он восклицает в своем дневнике: «Константинополь должен быть наш!» Это наш русский Данте, прозорливый служитель народной совести. Вслед за гением Пушкина, устраненным с поля битвы духовной - великого спора его с христоотступническим духом Запада, Достоевский раскрывает круги прижизненного ада для всякого, кто согласится с врагами нашей мощи и начнет по ступеньке разрушать богопостроенную иерархию сословий и званий, а вместе с ней саму идею поступенного и межсословного служения друг другу. Пробудится дух гордости, а с ней зависти, лжи, насилия, расподобления духовного, смуты, безбожия отрицания и затем – мыльная опера американского процветания. Да и где же оно? - «По плодам их узнаете их». Фильмомагия (через нее война против детей!) – оружие нашего растления и подавления и чаемого врагом порабощения показывает, что за плоды принес прогресс шестерочному миру. Человек (который у советского писателя «звучал гордо») перестал быть человеком, но живой, и то наполовину, матрицей, пересчитанной, перепрограммированной вражиною на свой плебейский лад, изменяемой по желанию хозяев мира и, в свою очередь, орудий князя века сего. «Бытие» в сериалах компьютерной графики и полное забвение, с предшествующей мифологизацией,  событий Священного Писания, забвение Бога. 

В книге Е.И.Козлининой «Записки старейшей русской журналистки. За полвека 1862-1912 г.г.», изданной в 1913 г., с подзаголовком «50 лет в стенах суда», содержатся воспоминания о громком процессе над игуменией Митрофанией и там же делающие честь автору замечательные характеристики как участников процесса, так и настроения публики. «С одной стороны, молодежь, привыкшая смотреть на людей дореформенного строя как на насильников, и радовавшаяся, когда ей удавалось захватить кого-нибудь покрупнее, а тут как раз удалось схватить духовное лицо, да еще облеченное таким саном, да еще аристократку, пользовавшуюся доверием высочайших особ. Но, как же им разночинцам, было отказать себе в удовольствии столкнуть ее с пьедестала, а уж, кстати, и окунуть ее в ту грязь, с которою им самим ежедневно приходилось соприкасаться!» С другой стороны – игумения. В «течение … двух недель по указу Святейшего синода в московских церквах ежедневно служились молебны «о даровании игуменье Митрофании силы перенести ниспосланное ей испытание». Но голос церкви не проникал через толстые стены судебного здания – там раздавались голоса иных проповедников, страшно бичевавших служителей церкви за их лицемерие и стремление к наживе. А толпа жадно им внимала, не умея разобраться где кончалась правда и начинался напускной пафос, и в своем увлечении такой интересной новинкой рукоплескала новоявленным пророкам, требовавшим человеческих жертв». Затем добавляет: «Безверие Ренана и материализм Бюхнера, Дарвина и Фейербаха не прошли бесследно для последующих поколений».

С каждым следующим периодом противостояние усиливается. В ХХ веке мы назвали бы уже Ницше, Фрейда, Сартра, с его идеей «умершего Бога». Животные инстинкты плюс соль Мертвого моря. А сегодня, после всех хайдеггеров, тибетских лам, нововымышленных «духовных практик», «стихийных мудрецов», как их называла матушка- от клонирования пробирочного, до сатанинской вседозволенности, до возрождения языческого древнего инцеста (грех Иуды), рока, мальчиков, до отрицания и ненависти ко всему живому и положительному, от верований в демонов до сознательного культа самого источника всякой лжи.  

Что же делать нам внутри той реальности, которая нас окружает?  Если для игумении Митрофании судебный процесс над ней воспринимался как пытка, то что сказали бы священномученники, именами которых обильно пополнился календарь Церкви, пережившей советское время. При том советский строй оказался не хуже той «страны равных возможностей», из которой явилась в Россию современная антикультура с ее культами, так как сохранил душу народа для возрождения. Тем не менее в последние десятилетия из словаря россиянина ушли слова, а с ними и понятия, такие как стыд, честь, целомудрие, достоинство и даже любовь, замененные слэнгом и тюремным жаргоном. Вот почему сегодня так дороги нам Записки матушки Митрофании, потому что нет у нас другого пути, кроме возрождения веры и дел веры, искания  утраченного в нас богосотворенного образа и возвращения в круг чтения подлинников, оставшихся нам от прошедших эпох, когда жива была Россия не одними храмами, но и храминами великих сердец. 

                          
               VI.
18 октября <1896г.> 

       «Сегодня годовщина памятного для меня дня. Сегодня вечером, в эти самые часы, в 1874 г. была я в Москве в окружном суде: кончилось мое дело и злобою людскою была я невинно осуждена сонмом безграмотных присяжных заседателей, в числе которых был раскольник секты перекрещенцев, имею​щий против меня сильную злобу за открытие тайной молельни в 1866 г. в Серпухове. Через восемь лет после того враг отомстил мне. Творец всесильный дал ему право издеваться надо мной, но души моей касаться не дозволил, а потому силою Божией минуты осуждения были для меня счастливейшими минутами моей жизни. Когда пишу мой иерусалимский дневник, обращаю к тебе и мои задушевные воспоминания о ночи с 18-го на 19 октября.

Наши настоящие дружеские отношения заставляют меня открыть тебе то, чем переполнена была душа моя в то время и чем она наполнена теперь, в настоящие минуты, во время моего житья в святом граде Иерусалиме.

Суд начался 5 октября, я при появлении моем в оном была удивлена переменой по закону назначенных присяжных заседателей для моего дела. Возражений я не сделала, во-первых, не зная прав моих для отвода незаконно и тайно от меня назначенных судом, а, во-вторых, все и вся предоставляя Богу, я эту перемену приняла как бы исходящую от Него.

Благодаря вниманию председателя мне было приготовлено покойное бархатное кресло и на скамью подсудимых меня не взвели. 14 дней я находилась в травле и глядела на судей и присяжных, как на палачей, а не как на людей, правду по закону решающих. Измученная нравственною пыткою в присутствии гласного суда, где тысячи глаз были обращены на меня, убогую, разукрашенную высочайшими наградами, 14 долгих дней я ждала решения присяжных, т. е. моей участи, и вот наконец в 3 часа ночи на 19-е число все было кончено. Слово мое присяжным было сказано от души, изложено искренно, в нем было, между прочим, первое: что Господь подкрепит меня перенести те пытки, которые я перенесла на суде, что мою твердость отношу особенной милости Божией, что меня, грешную, много укрепляла постоянная мысль, что если Сам Страдалец Иисус был приведен на суд Пилата, то как же мне, паче всех худейшей, не испытать тех страданий, к которым я осуждена; второе, что меня подкрепляет, — тот обет, который я дала перед Крестом и Евангелием во время моего пострижения, — переносить без ропота всякий позор. Вот те мысли и те чувства, с которыми я встретила решающий мою участь приговор людей, а не Бога. Я была укреплена тем чувством, что я опозорена за мою безграничную любовь к вверенным мне сестрам Владычного монастыря, к бедным больным, к сиротам, призреваемым и ко всему страждущему человечеству, которому я служила, поистине сказать, день и ночь.

Все вышесказанное возбуждало мои нравственные силы, любовь к монашеству, мои внутренние задушевные убеждения, тягость, которую я ощущала постоянно от моего высокого положения. Людской приговор я выслушала по совести спокойно, будто речь шла даже вовсе не обо мне; мне казалось, что я не осуждена, но награждена судом Божиим, отнявшим от меня тяжесть, гнетущую меня по земному высокому положению. В минуты обвинения я почувствовала какую-то внутреннюю радость, вспомнив слова моего незабвенного старца и учителя, в Бозе почившего митрополита Филарета: «Вы несете "безвинно" скорбь, а в слове "безвинно" большое утешение против скорби».

Я возвратилась к той монашеской жизни, для прохождения которой я оставила мир, все мое богатство в те минуты превратилось в нищету, и с того времени я счастлива вполне, и это счастье не оставляло меня доселе при всех моих нуждах. Слава Богу, обо всех и всегда! Вот мой девиз. 22 года прошли, и те чувства, которые подкрепляли меня и утешали во время той моей позорной пытки, подкрепляют и утешают меня и теперь, тем более теперь, когда я на склоне лет удостоилась выплакаться на Святой Голгофе и поклониться Святому Гробу Господню, на месте, где возлежал и воскрес из мертвых Спаситель мира, где я по милосердию Божию вот уже пятый месяц почти ежедневно взываю у самого Живоносного Гроба: «Радуйся, Живоносный Гробе, из него же Христос Воскресе». 
Протоиерей Виталий (Коценко)
По материалам книги «Угодники Божии земли Каширской»  
         Уважаемые участники чтений, всечестные отцы,возлюбленные
во Христе братья и сестры!
         В сентябре 2010 года вышла в свет книга «Угодники Божии земли Каширской», посвященная святым Русской Православной Церкви жизнь и судьба которых тем или иным образом связана с Каширской землей. Идея написания этой книги возникла у меня еще в далеком 2003 году, когда став благочинным церквей Каширского  округа я познакомился с церковной историей этого края. Я, например, с удивлением обнаружил, что с Каширой связаны судьбы многих известных и почитаемых русских святых, среди которых: святитель Иов, первый патриарх Московский и всея Руси, который более пяти лет возглавлял Каширскую кафедру, священномученик Иувеналий (Масловский), преподавший первое свое святительское благословение в Успенском кафедральном соборе г.Каширы и священномученик Иларион (Троицкий), родившийся в селе Липицы бывшего Каширского уезда (ныне Серпуховского района Московской области). Умолчать о подвиге более тридцати святителей, священномучеников, преподобномучеников, мучеников, преподобных и священноисповедников наполнивших Каширские земли своею благодатью, показалось мне тогда преступлением перед следующими поколениями православных христиан. Ведь во многом причиной той трагедии, которая произошла с нашей страной XX веке, стало то, что наш народ стал забывать свои корни. Сонм всех русских святых, в особенности новомученников и исповедников Российских, по словам митрополита Крутицкого и Коломенского Ювеналия, являются «истинными свидетелями для современного поколения христиан той неумирающей и неоскудевающей любви к Православной Церкви и Отечеству в тех трудных обстоятельствах, когда нам хотят навязать религиозное безразличие, разочарование в прошлом нашего народа и забвение трепетного отношения к святыням».¹
  Книга   «Угодники Божии  земли Каширской»   -   это   попытка 
рассказать современному читателю о том, что  наши  святые  предки
внесли достойный вклад в историю Русской  Православной Церкви.
Книгу, повествующую о подвигах более тридцати Каширских угодников, составили материалы епархиальных и монастырских сайтов, электронной базы данных «Новомученики и исповедники Российские», документы Тульского и Рязанского государственных архивов. Работа в архивах требовала специфического подхода и большого количества свободного времени, для чего на этом этапе к работе над книгой подключился мой соавтор, каширский краевед-любитель Иван Владимирович Яшкичев. В книге также использованы воспоминания родственников и очевидцев исторических  событий    (так    например,  большая  часть  главы о священномученике  Сергии Знаменском написана по материалам интервью и воспоминаниям родных святого  и свидетелей его жизни). Также была проведена работа по выявлению и анализу уже изданной исторической и житийной литературы о каширских святых и вообще истории церкви в Каширском районе в рассматриваемый нами период. Подобных изданий было обнаружено немало, и наша задача состояла в том, чтобы установив и сопоставив в них общие и уникальные места, представить нашему читателю объективный исторический факт. При описании жизни и подвига новопрославленных святых и новомучеников, составлены также на материалах опубликованных Комиссией по канонизации святых под руководством митрополита Крутицкого и Коломенского Ювеналия, деяниях Освященных Архиерейских Соборов, постановлениях Священного Синода. Для желающих ознакомиться с использованными материалами и источниками после каждой главы приводятся все необходимые ссылки. Приложения к книге составили тропари и молитвы, а также календарь памяти святых, что
позволяет использовать ее как пособие для молитвенного чествования  сонма каширских святых. Особенное внимание при издании книги мы старались уделить ее художественному оформлению, которое для молодого поколения имеет немаловажное значение. Помимо цветных иконографических изображений во вкладке, в тексте книги размещены добытые в архивах фотографий каширских новомучеников, храмов и событий прошлого века. Мы надеялись, что книга «Угодники Божии земли Каширской» будет полезна не только нашим землякам. Подвиг этих святых духовно преобразил приокские просторы, наполнил все близлежащие города и веси Божественной благодатию. Святые Каширской земли - достойный вклад и в историю Русской Православной Церкви в целом и этим духовным сокровищем Церковь Русская обогащает весь мир. Наша же задача, и к этому мне бы хотелось призвать всех вас, дорогие участники чтений, представляется мне в том, чтобы в житии и подвиге святых явить миру тот Божественный Свет, который единственно дает возможность истинного понимания происходящего. «Прославление святых есть неотъемлемая, необходимая составная часть духовной жизни Церкви и ее апостольской деятельности в постоянно меняющейся, мятущейся стихии мира».²

¹Митрополит Крутицкий и Коломенский Ювеналий. Приветственное слово
участникам конференции «Прославление и почитание святых» 17.02.2009 г.

²Митрополит Крутицкий и Коломенский Ювеналий. Доклад на церемонии
 открытия  XII Рождественских чтений 20.10.2003 г.
Пилипенко А.Д.  

Храмы г. Серпухова по данным  общероссийской переписи церковных памятников 1886-1887 гг.
      Перепись, упомянутая в заглавии - была замечательной в своём роде попыткой создания единого государственного реестра историко-художественных памятников, хранимых Русской православной церковью. Её инициатором выступил археолог Кибальчич, Турвант Венедиктович - который представил соответствующий проект президенту Императорской Академии художеств великому князю Владимиру Александровичу 17 февраля 1886 г. 

Т.В. Кибальчич предлагал провести масштабное, по всей России, анкетирование церковных настоятелей - зачем и составил вопросник под названием: «Метрики для получения верных сведений о древле-православных храмах Божьих, зданиях и художественных предметах». Форма этих метрик-анкет, включая свыше 70 вопросов, задавала респонденту подробное описание его храма, а именно: местоположения и истории строительства; особенностей архитектуры включая размеры, формы, материалы и декор здания - снаружи и внутри. Запрашивались данные об устройстве и убранстве алтарей, иконостасов, солеи и колокольни, затем о колоколах, стенных росписях, старинных иконах, книгах, рукописях, утвари, облачениях и скульптурных изображениях - имеющихся при храме. По возможности предлагалось указать известные постройки, сходные по типу с данным церковным зданием. Обстоятельность вопросника позволяла добиться полной и наглядной информации о зданиях и их украшении от приходских священников - конечно же, людей весьма разных по своей подготовленности. В заключение респондент должен был сообщить своё полное имя; назвать заведение, где получил духовное образование; указать свой возраст и стаж служения в священническом сане. 

14 октября 1886 г. по российским епархиям были разосланы официальные письма Академии художеств: за подписью августейшего её руководителя – которыми архиереям предлагалось отобрать в своём подчинении все достойные внимания храмы и священные предметы времени до нач. XVIII в.; запросить в Академии соответствующее количество метрик - и возвратить их заполненными не позднее марта 1887 г. По запросам, поступавшим в Академию художеств из епархий вплоть до начала января 1887 г., разослано было всего 9 832 метрики - назад же получены сведения только о 4 563 историко-художественных объектах [1]. 

Начинание Т.В. Кибальчича, реализованное меньше чем наполовину, можно было бы счесть неудачным - если бы разрушения и утраты последующих лет не сделали собранную информацию поистине драгоценной для нас. Таковы, в частности, описания тринадцати храмов г. Серпухова: ныне хранящиеся в Центральном Историческом архиве г. Москвы, в фонде Императорского Московского археологического общества [2].
Мы располагаем метриками-анкетами следующих серпуховских церквей: старой  Мироносицкой (1685 г.), Преображенской (2-я четв. XVIII в.–1870 г.),   Распятской (1719 г.),   Николы-Белого  (1833-1857 гг.), Ильинской (1748 г.), Богоявленской (1713 г.), Крестовоздвиженской (1755 г.), Печерской Богоматери (1808 г.), Воскресенской (1715-1723 гг.), Казанской (1737 г.), соборной Троицкой (1696-1841 гг.), Покровской (1721-1833 гг.) и, наконец - Троицкой-на-посаде (1670-1850 гг.). Это чуть более половины: 13 из 21 - состоявших в нашем городе на время переписи приходских храмов Русской православной церкви. Что до остального – то если храмы Успения Богоматери (1855 г.), Всех Святых (1870 г.) и новый Мироносицкий (1880 г.) могли быть обойдены переписью 1887 г. как постройки совсем недавние - отсутствие данных о Спасском при Владычном монастыре (1599 г.), Сретенском (1702-1833 гг.), Николы-Будки (1711-1850 гг.), Богородице-Рождественском (1745 г.) и Вознесенском (1747-1769 гг.) храмах – есть несомненный и досадный пробел. Вполне возможно, что метрики по Серпухову сохранились не все – хотя и о произвольности, дилетантизме, допущенных при отборе памятников для переписи Т.В. Кибальчича, уже писалось: нелицеприятно, но убедительно [3].
      Из точно датированных метрик серпуховских храмов самая ранняя была составлена 16 января [4], а самая поздняя – 14 февраля 1887 г. [5]. Это рамки довольно зыбкие, т. к. четыре документа в данной группе источников датированы просто месяцем, а один – только годом. Ещё две метрики помечены ограниченным периодом времени: с 26 января по 13 февраля и с 7 по 10 февраля 1887 г.[6] – из чего видно, что приходской священник мог располагать для описания своего храма сроком от 4 дней до 2,5 недель.

      Серпуховские метрики дают новый материал по датировке церковных зданий. В основном речь идёт о памятниках середины и 2-ой половины XIX в., но есть данные и о более ранних временах: об освящении антиминса Казанской церкви в 1744 г. и о строительстве при ней придела во имя Свв. мучениц Параскевы и Агриппины в 1792 – и эти данные существенно проясняют для нас историю храма[7]. Так же уникальны сообщения о строительстве колокольни Преображенской церкви в 1864 г. [8]; придела Боголюбской Божьей Матери при Троицком-на-посаде храма - в 1850 году. Содержащееся в метриках известие о почитании горожанами Боголюбской иконы Богоматери как особой защиты от мора - позволяет нам связывать строительство северного придела Троицы-на-посаде с эпидемией холеры 1848 г.: когда в Московской губернии заболело ок. 59 000 жителей, из которых умерли 27 917 [9].

Существенную проблему в условиях 1887 г. представляла визуальная информация о памятниках русской провинции – в т. ч. и о храмах г. Серпухова. Только два из них - впрочем, особо достойные внимания: собор Св. Троицы и церковь Воскресения – были в то время сфотографированы, причём снимок собора опубликован в книге П.Ф. Симсона История Серпухова в связи с Серпуховским княжеством и вообще с отечественною историею - изданной в Москве в 1880 г. [10]. Фотосъёмка даже архитектурно ценного храма представлялась в то время в нашем городе дорогостоящим излишеством для небогатого прихода – что отразилось в замечании настоятеля Троицкой-на-посаде церкви иерея Георгия Зерцалова: «Если Академия найдёт <…> нужным иметь фотографию, пусть на оное и расходует» [11]. Выходом из положения мог бы послужить 72-ой пункт анкеты Т.В. Кибальчича: предлагавший назвать известные памятники, сходные по виду с описываемым храмом. Но серпуховские пастыри, кажется, не имели достаточной подготовки для проведения подобных сравнений - только трое из респондентов откликнулись на данный вопрос, и то без ощутимого результата: высказанное в анкете мнение о подобии старой Мироносицкой церкви московскому храму Св. Николая на Берсенёвке - спорно; о сходстве серпуховского Покровского храма «с большинством церквей прошлого столетия» - слишком обобщённо, а Троицкого-на-посаде храма с некой церковью г. Коломны – весьма неопределённо [12].
      Надо признать, метрики 1887 г. скудно отражают общую архитектуру серпуховских храмов - которая, впрочем, запечатлена на старых фотографиях, а то и, более или менее, сохранилась до сего дня… Главная ценность этих документов в другом: они фиксируют обыденные приметы церковного обихода - неповторимые штрихи в картине жизни нашего города 123-летней давности.

      Располагая этими данными, мы можем сосредоточиться на самых приметных - и в то же время наиболее хрупких деталях храмового декора: какими были главы церквей и венчавшие их кресты. Панорама старого Серпухова, осенённая десятками куполов – образ, сегодня рискующий превратиться в малосодержательное украшение речи. Но вот: сквозь строки метрик 1887 г. - он приближается к нам, становится отчётливей. Главы большинства серпуховских церквей имели традиционную для Руси форму луковки-«маковицы» (исключением были «чаши» Троицкого собора и Ильинского храма [13]). Покрытые железом, эти главы чаще всего красились масляной краскою: обычно – в зелёный (как и церковные кровли), но у Богоявленского храма – в синий цвет [14]. Золочёные купола были в Серпухове роскошью: они украшали только Троицкий собор, Николо-Бельскую церковь, да ещё маковицы Воскресенского храма некогда «были позолочены» - но это в 1887 г., как видно, уже отходило в область предания [15].

      Гораздо чаще позолотою сверкали церковные кресты: кроме только что названных - также над старым Мироносицким, Ильинским, Богоявленским, Печерским  храмами и над алтарными главками церкви Троицы-на-посаде [16]. В небе над Серпуховом преобладали кресты восьмиконечные: что венчали старый Мироносицкий, Николо-Бельский, Богоявленский, Крестовоздвиженский, Казанский, Троицкий соборный и Покровский храмы [17]; над Преображенской, Распятской, Ильинской и Троицкой-на-посаде церквами возвышались четырёхконечные кресты; такие же были на боковых главах и колокольне Воскресенского храма – тогда как центральная его глава увенчана шестиконечным крестом [18]. В большинстве своём церковные кресты были закреплены цепями – исключение представляли Николо-Бельский, Распятский, Ильинский и Троицкий соборный храмы. В ряде случаев кресты имели украшения: у Преображенского храма это были «завитки», у Крестовоздвиженского – «полукружия», кресты Троицкого-на-посаде храма венчали короны. Затейливой работою отличались кресты Воскресенского и Казанского храмов: на первом они были с завитками, а центральный увенчан короною; на втором – с завитками, полулуниями в подножьях, центральный же крест - «решетчатый».

      Вызывает вопросы степень освещённости в метриках наружного декора серпуховских храмов: кажется, не все респонденты уделили ему должное внимание. Так, в метрике Ильинской церкви: как известно, украшенной лепниною - указаны лишь каменные карнизы [19]. Формулировка: «Наружные стены гладкие», вообще типичная для данного пункта - присутствует и в описании Богоявленского храма. Но тут же следует обозрение достаточно развитого лепного декора: тройной карниз шёл поверху здания; горизонтальный пояс - посредине высоты северного придела; имелись полуколонки на западном фасаде и ниша с иконою Рождества Богородицы на стене придела южного фасада [20]. Возможно, такие же подробности оставили без внимания и составители других метрик…

      Характерно, что живописные иконы снаружи алтарных стен отмечены в основном у храмов, выходивших алтарями на большие проезжие улицы: у старого Мироносицкого, Николо-Бельского и Воскресенского – а также у церкви Троицы-на-посаде [21]. 

      Описание Воскресенской церкви: вообще исключительное и по полноте, и по значению содержания – фиксирует богатый и оригинальный декор кирпичных стен храма. Посредине высоты здания проходил горизонтальный пояс-поребрик - который на алтарной части был двойным. По углам храма и на алтарной абсиде имелись вытесанные в кирпиче полуколонки, причём наалтарные – с перехватами-«кувшинами». Все окна и двери имели наличники: в верхнем храме - с завершением в виде арок (дверные) или кокошников (оконные). По самому верху четверика шёл зубчатый карниз, а над ним - ряд закомар: в виде раковин, украшенных крестами. На барабанах церковных глав, с четырёх сторон - накладные рамки с арочным завершением, увенчанные также крестами «в виде мальтийского». Подобные филёнки украшали и колокольню – на которой когда-то были ещё рельефы двуглавых орлов: к 1887 г. уже утраченные [22].
      В каждый из храмов нашего города вводили по трое дверей: с западной, северной и южной стороны. Двери эти, г. о. металлические, лишь у Троицы-на-посаде дубовые и обитые железом - были окрашены краскою: у Преображенского храма розовой, а у Распятского, Богоявленского и Троицкого-на-посаде – зелёной [23]. В Крестовоздвиженской и Воскресенской церквах вход предваряла крытая паперть-галерея: в первом – вокруг всего здания (как видно, современная ему); у второго, с севера и запада, шли двухъярусные галереи позднейшей пристройки. При этом в верхней западной галерее Воскресенского храма, с юга - помещалась его богатая ризница [24].
      Как интерьер приходских церквей в Серпухове типична была «квадратная палата» - включавшая в себя и трапезную, отделяемую от собственно храма аркою (в Николо-Бельском и Богоявленском храмах эта последняя была забрана остеклённой дверью [25]). Трапезная обычно сообщалась с боковыми приделами. Довольно редкой интерьерной деталью были столбы: они подпирали своды старой Мироносицкой и Распятской церквей: ранних по времени среди рассматриваемой группы. Опоры же в трапезной Николо-Бельского храма были, похоже, эклектическим возобновлением строительной традиции, а два импровизированных столба в трапезной Богоявленской церкви - ничем иным как остатками боковых стен: разобранных при сооружении боковых приделов [26]. 

      Окна в большинстве храмов (за исключением Богоявленского и, возможно, старо-Мироносицкого [27]) были «широкими», а главы-«фонари»: (кроме Преображенской, Николо-Бельской и Ильинской церквей [28]) – «глухими». Итак, солнечными днями в храмовых интерьерах господствовал боковой - а не верхний - и достаточно сильный свет. При этом необходимой мерою безопасности представлялись оконные решётки - кованые из железа, они были разнообразной формы: крестовидные, сетчатые, вертикальные, кольцеобразные и «витые» [29]. 

      В куполе старого Мироносицкого, в предалтарной и трапезной стенах нижнего Воскресенского (вернее Кирилло-Афанасиевского), а также в стенах Казанского храма скрывались голосники - сообщавшие этим интерьерам особую акустику [30]. 

      Полы церквей вымощены были камнем: известняком либо сланцем-«лещадью» - но вне алтарей иногда употреблялись более дешёвые покрытия: как чугунные плиты (в старой Мироносицкой церкви, в четверике Богоявленской; в Крестовоздвиженском храме) или даже асфальт (в трапезной Богоявленского храма) [31]. Отмечены захоронения под церковными полами: в Ильинской церкви - схимника Иосифа: бывшего священника этого храма, умершего в 1723 г. (чугунную плиту его надгробия можно видеть там и поныне: в трапезной справа, под киотом иконы Божьей Матери Взыскания погибших); в храме Крестовоздвижения – двоих священников прежде стоявшего на этом месте Георгиевского храма. В обоих случаях погребения были совершены до строительства ныне существующих церковных зданий [32].

      Солея в храмах Серпухова обычно возвышалась от основного уровня пола на 2 ступени (но в старой Мироносицкой и Воскресенской церквах – на 3; в Екатерининском приделе Ильинской и Васильевском – Троицкой-на-посаде церквей; в Печерской церкви – на одну ступень [33]). Солея вместе с амвоном и клиросами в старом Мироносицком, Николо-Бельском, Крестовоздвиженском и Воскресенском храмах были отделены решёткою [34] - вероятно, подобной той, что сохраняется сейчас в Ильинском храме. Клиросы обычно располагались по углам солеи; в Распятском, Богоявленском,  Троицком-на-посаде храмах они отделялись решётками [35]; в Крестовоздвиженской церкви ограждение клиросов, как и подножие иконостаса - были составлены из картин на темы Ветхого завета [36]; в храме Преображения за клиросами размещались минейные иконы [37].

       Иконостасы серпуховских церквей украшены были резьбою (за исключением Крестовоздвиженского храма [38]) и позолотою; в приделах церквей Преображенской, Троицкой-на-посаде и в Покровской церкви – золочёной резьбою по цветному: малиновому (храм Преображения) или красному полю [39]. Большинство иконостасов были «не очень старого» или же «нового устройства»: вряд ли ранее начала XIX в. - в метриках точно датированы лишь главный (1848 г.) и придельные (1886 г.) иконостасы Казанской церкви [40]. Явно от XVIII столетия сохранялись иконостасы Распятского и Богоявленского храмов – последний, по мнению местного настоятеля протоиерея Василия Розанова, особенно требовал изучения: «так как немного существует подобных иконостасов <...> в храмах Божиих. Иконостас древний и по работе вполне замечателен» [41]. Главные иконостасы Преображенского, Ильинского (5-ярусные); иконостасы Крестовоздвиженского (6-ярусный), вероятно – Богоявленского (в нём «Ярусов <...> три, которые разделены каждый на два отделения», следовательно - также 6) и Покровского храмов (5 ярусов) – являлись «высокими» русскими иконостасами; тогда как в старом Мироносицком и нижнем Воскресенском (т. е. Кирилло-Афанасьевском) храмах, в приделах Ильинского и Троицкого-на-посаде храмов (2 яруса), в храмах Распятском и Печерском (1 ярус) - мы видим неовизантийский тип относительно символической алтарной преграды. Иконостасы же Троицкого соборного, Николо-Бельского и: придельные – Преображенского храмов(3-ярусные), а также верхнего Воскресенского и Троицкого-на-посаде храмов (4-ярусные) - представляются некой переходной формою [42]. 

      Алтари в приходских храмах Серпухова были довольно обычны по устройству: все они внутреннего разделения не имели. Следует, однако, отметить как исключительные варианты их убранства - каменный престол Распятского храма и деревянную шатровую сень над ним, а также резные сени над обоими престолами Воскресенской церкви [43].
      Большей частью серпуховские храмы были расписаны - и в основном, речь в метриках идет о росписях, сделанных незадолго до их составления. В частности, Николо-Бельский храм расписан был в 1867 г., Крестовоздвиженский – ок. 1880 г.; в Троицком соборе росписи начала XIX в. возобновлены в 1872 г.[44]. Верхний этаж Воскресенской церкви в 1864 г. расписал неклассный художник Лев Владимирович Захаров, окончивший в 1859 г. московское Училище живописи и ваяния [45]; алтарное окно этого храма украшено было «стеклянным письмом» (витражем): «Воскресение Христово», работы Л.В. Захарова; в 1884 г. эти росписи возобновлены, а в 1886 - промыт витраж, вероятно – их же автором [46].

      Во многих церквах Серпухова сохранялись иконы, по меньшей мере - XVIII века. В Преображенском храме это были образы Знамения Божьей Матери, Преображения, Спаса Нерукотворного с происхождением древ Животворящего Креста, Божьей Матери всех скорбящих Радости и святителя Николая; в Николо-Бельском – Св. Николая и «Святогорская» (афонская) икона Богоматери – называемая народом «Черноморской»; в храме Ильинском – Казанской Божьей Матери: вклад серпуховского купца Данилы Милекова 1765 г.; в Воскресенском нижнем (Кирилло-Афанасьевском) храме  – Воскресения, Благовещения, святителей Кирилла и Афанасия, Свв. Бориса и Глеба в житии; в Казанском – Рождества Христова, Рождества Богоматери и Введения Её во храм: вклад монаха Лаврентия в церковь Св. Параскевы 1707 г.; в Троицком Соборе – Св. Троицы и Смоленской Богоматери, а в северном приделе храма Троицы-на-посаде – Богоматери Боголюбской. На иконах местного ряда в главном иконостасе Троицкого-на-посаде храма было начертано: «1732 года, писал Андрей Иванов Брызгалов» [47] - имя этого московского иконописца известно лишь по ряду источников 1718-1727 гг.[48], и надпись 1732 г. на серпуховской иконе представляет новую веху в пока ещё фрагментарной для нас биографии мастера. Большинство икон в городских церквах содержались в «первобытном виде», в киотах и под окладами; настоятели ручались за их сохранность. Некоторые иконы Преображенского храма были обновлены неизвестным благотворителем в 1884 г.[49].

      Особую черту убранства серпуховских церквей в 1887 г. составляли культовые изваяния. Внутри купола старого Мироносицкого храма имелись лепные изображением Господа Саваофа и херувимов; подобные же херувимы украшали изнутри стены Преображенского и Николо-Бельского храмов [50]. В старой Мироносицкой, Распятской, Богоявленской и Казанской церквах выставлены были резные статуи «Христа в темнице». Из названных храмов, в двух первых они помещались в специально сооружённой «темнице» (в Распятском – стоявшей справа от Царских врат). В Богоявленской же церкви фигура Спасителя занимала нишу в стене трапезной, слева от входа в храм; в Казанской - тоже стенную нишу, но, наоборот - в западной стене четверика храма, при выходе в трапезную [51]. В Мироносицком и Воскресенском храмах имелись резные изображения Св.Николая – однако в старой Мироносицкой церкви богослужения после 1880 г. не совершалось, в Воскресенской же скульптура хранилась в ризнце [52].
      Среди богослужебной утвари серпуховских храмов согласно метрикам 1887 г. были достопамятные напрестольные кресты: 1) в церкви Преображения – «сребренно-позлащенный» крест, с реликвиями, полученными от ключаря кремлёвского Благовещенского собора Иоанна Афанасьевича - «построенный» гостиным сотником Фёдором Коминым (или Козьминым?) в 1700 г., в качестве наследственного «благословения» своим потомкам: с тем, чтобы все они молились о прощении его «грехов многих»; 2) в Распятской церкви – крест «изящной работы», со святыми мощами, пожертвованный в 1721 г. монахиней Александровой слободы Варсонофией: дочерью Ефима Козинского - «письменного головы у моря на реке Охоте», основателя г. Охотска – и, одновременно, бывшей няней царевича Алексея Петровича; 3) в ризнице Воскресенской церкви – крест деревянный, обложенный серебром с позолотою, чеканными изображениями Распятия и Святых: пожертвование серпуховского пушкаря Ивана Фёдорова Серикова 1664 г.; 4) в ризнице Троицкой-на-посаде церкви – серебряный, позолоченный крест с чеканными изображениями Распятия и Св.Николая и надписью, гласящей, что данный крест «построен» 8 июля 1668 г., «Троицким попом» Ерофеем Макеевым и отставным сотником Кондратием Крупенниковым [53]. Кроме того в ризнице Воскресенской церкви имелись старинные кресты, оклады, образные венцы и привески к иконам, серебряные богослужебные сосуды, оловянная дарохранительница с резьбою; в Крестовоздвиженской церкви – серебряный ковш, принадлежавший Василию Григорьевичу Кишкину (сер. XVIII в.), а в церкви Троицы-на-посаде – различные привески к иконам [54].

      Старинные облачения сохранялись в ризницах нескольких храмов: 1) Преображенского - фелонь, с оплечьями зелёного бархата, шитыми золотом, серебром и жемчугом, согласно надписи - 1569 г.; 2) Крестовоздвиженского - две фелони: одна золотой парчи, с малиновыми шитыми оплечьями; вторая серебряной парчи, с живописными изображениями – пожертвования, соответственно, Пелагеи Васильевны и Акилины Васильевны Кишкиных - 1749 и 1758 гг. и 3) Воскресенского - различные предметы иерейского и дьяконского облачения, среди которых фелонь золотой парчи с малиновыми оплечьями, украшенная золотым, серебряным шитьём и жемчугом; судя по надписи - пожертвованная Пелагеей Васильевной Кишкиной (в сер. XVIII в.) [55]. 

      Из письменных памятников, хранившихся в церквах Серпухова, метриками отмечены следующие. В старой Мироносицкой церкви – ветхое Евангелие, пожертвованное как видно из надписи, при патриархе Иоасафе, т.е. либо в 1667-1672, либо 1634-1640 гг. - когда Русской церкви предстояли два патриарха с именем Иоасаф. В Троицком соборе - царские жалованные грамоты соборному причту 1624, 1652 и 1679 гг.: изданные в своё время П.Ф. Симсоном [56]. Из ответов по специальному 65-му пункту метрик: о синодиках - следует, что традиция их ведения для Серпухова 1887 г. была недавней: упоминаются только синодики Ильинского, Крестовоздвиженского, Воскресенского и Троицкого-на-посаде храмов – начатые, соответственно, в 1872, 1866, 1870 и 1861гг.[57].

      Также к метрике Преображенского храма прилагается выпись-копия из дозорной книги 1620 г.: снятая в 1869 г. по заказу старосты этой церкви Алексея Ивановича Кулакова в московском Архиве Министерства Юстиции. Текст её вошёл и в издание «Исторических материалов о церквах и сёлах XVI-XVIII столетий» В. и Г. Холмогоровых – однако в конспективном варианте и с очевидными ошибками [58]. В архивной выписи Преображенского храма, помимо данных, опубликованных В. и Г. Холмогоровыми, присутствуют ещё имена - просвирницы Домны; преображенских прихожан: дворника «Пахнутьева» монастыря «Фетки Савина»; дворника Константина Ивановича Михалкова Данилки Самойлова; дворников кн. Андрея Андреевича Голицына Микитки Рудометова и Терешки Иванова, гончара; дворника Ивана Шишкина «Юрьки Иванова», гончара; кузнецов Ждана Терентьева сына, Ивана Терентьева сына и Ивана Жданова сына; также упоминается подать-«заезд», взимаемая с местного духовенства при посещениях прихода архиереем - в размере 1 алтына. Кроме того, прихожане, названные у В. и Г. Холмогоровых: «Потап Караманов, гончар»; «Иван Селин, гончар» и «Михаил Дорогово, посадский торговый человек» – в Преображенской выписи именуются иначе, и более правдоподобно: «Потапка Романов…», «Иван Сёмин…» и, наконец, «Михайло Сидоров Рогов…» [59].

      Все серпуховские храмы в 1887 г. имели колокольни, на которых звонило от 6 (у Богоявленского, Казанского и Троицкого-на-посаде храмов) до 11 (у Крестовоздвиженского) колоколов. Вес их имел диапазон от 2 и до 524 с лишком пудов: столько (свыше 8 тонн) весил большой колокол Мироносицкого храма. Старейшим же среди колоколов Серпухова был, видимо, будничный, Троицкого собора - отлитый 31 января 1709 г. по заказу архимандрита московского Спасо-Андроникова монастыря Феодосия, в схиме Феодора: строителя ныне существующего собора Св. Троицы, прежде бывшего там священником - в память о родителях: из чего можно заключить, что на Соборной горе когда-то служил и отец Феодосия. Большинство же колоколов были отлиты в 1820-х/50-х гг., в Москве на заводе Николая, а затем Дмитрия Самгиных. Надписи сохранили имена мастеров-литейщиков: Акима Воробьёва; костромского купца Павла Сергиева Денисова. Особо интересна судьба большого колокола Крестовоздвиженского храма - согласно надписи, он был отлит в 1751 г., для строившейся в Серпухове церкви - в Стокгольме, Герхардом Мейером(?) и вывезен в Россию на корабле петербургского купца Ивана Родионова Чиркина. Строители Крестовоздвиженского храма купцы Кишкины, будучи крупными парусинными фабрикантами, имели, конечно же, и связи с Санкт-Петербургом, и контакты за границею [60]. 

      Надпись на большом  колоколе Распятской церкви, отлитом в 1766 г., содержит просьбу неизвестного вкладчика о том, чтобы его дару «быть вечно при той церкви; ежели кто дерзнёт оным ту церковь лишить, и в том да будет судим Господом Богом» [61]. Прошло совсем немного, «с точки зрения вечности», лет - когда предостережение это было грубейшим образом попрано. Сегодня метрики российских церквей 1887 г. - безжалостное свидетельство последствий той разрушительной силы невежества и нечестия, перед которой, увы, не устоял наш народ в миновавшем столетии. Но они же выражают и противодействующую силу - силу письменного слова: «что записано пером, того не вырубить топором». Строки архивных документов оказались надёжнейшим хранилищем - в котором и поныне живы былые черты города Серпухова: рисунок глав и крестов в небе над ним, разноголосица его колоколов, строгий холод церковных плит, горячие блики лампад на иконных окладах - и многие имена наших земляков: потрудившихся для украшения родного места; сполна заслуживших, чтобы их поминали праправнуки.
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Хомякова Т.В.

Пребывание в Серпухове преподобномученицы великой княгини Елисаветы. (По материалам СИХМ)

Серпуховская земля хранит память о людях, прославивших её. Их имена вошли в историю России. Кто-то здесь родился, кто-то гостил, кто-то находился проездом.

К числу тех, кто бывал в нашем городе, принадлежит великая княгиня Елизавета Фёдоровна (1864-1918).

Великая княгиня – одна из самых почитаемых новомучениц российских.

Житие преподобномученицы великой княгини Елисаветы известно Великая княгиня Елизавета Федоровна была дочерью великого герцога Гессен-Дармштадского Людвига IV и принцессы Алисы и по матери приходилась внучкой английской королеве Виктории.

По словам современников, Елизавета была необычайно красива, ей была присуща гармония внешней и внутренней красоты.

3 июня 1884 г. принцесса Елизавета-Александра-Луиза-Алиса становится женой великого князя Сергея Александровича.

Для великой княгини переход из протестантизма в православие не был обязательным. Однако в 1891 г. Елизавета принимает вероисповедание нового Отечества. 

26 февраля 1891 г. император Александр III подписал указ о назначении Сергея Александровича генерал-губернатором Москвы. 5 мая 1891 г. великий князь вместе с супругой прибыл в Москву.

Сергей Александрович при первом знакомстве с московскими толстосумами показался им каким-то тусклым, ждали чего-то большего. Елизавета Федоровна же всем сразу понравилась, всех очаровала.

Неизвестно, какое впечатление произвёл новый генерал-губернатор и его супруга на серпуховское купечество. Но известно, что городская элита имела возможность это впечатление составить. В Серпуховском историко-художественном музее хранятся приглашения на встречу великого князя и его супруги, направленные городским головою А.Д. Черновым членам серпуховской купеческой семьи Мараевых. Вот какое приглашение получила глава семьи Анна Васильевна Мараева: 

«Милостивая Государыня Анна Васильевна!

По случаю прибытия в г. Серпухов Их Императорских Высочеств Великого Князя Сергия Александровича и Великой Княгини Елизаветы Феодоровны, честь имею просить Вас, Милостивая Государыня 27 числа мая сего 1891 г. в 1½ час. дня на станцию Серпухов для встречи Их Императорских Высочеств.

Городской Голова А. Чернов».

Точно такие же приглашения были получены старшими детьми Анны Васильевны, Александрой и Иваном Мефодьевичами Мараевыми.

Елизавета Федоровна обладала даром благотворительности. Этот свой дар она смогла полностью реализовать на Московской земле. 

Елизавету Фёдоровну называли Великой матушкой, «радостью несчастных и страждущих» ещё до основания ею в Москве Марфо-Мариинской обители милосердия.

Известно, что в 1892 г. великий князь Сергей Александрович посетил крупнейшее в Серпухове Благотворительное графини М.Ф. Соллогуб общество и ознакомился с работой его учреждений. По ходатайству Общества великий князь и великая княгиня приняли звание почетных членов Серпуховского благотворительного графини М.Ф. Соллогуб общества.

На посылку отчета о деятельности за 1893/1894 г. председатель Общества Е.Д. Свербеева получила благодарность от великого князя и великой княгини. В письме заведующего двором великого князя Сергея Александровича от 30 декабря 1893 г. говорится следующее:

«Честь имею уведомить Ваше превосходительство, что Государь Великий Князь Сергий Александрович, получил присланный Вами отчет о деятельности Высочайше утвержденного Серпуховского благотворительного графини М.Ф. Соллогуб общества, поручил мне передать Вам искреннюю Его Императорского Высочества благодарность за столь любезное внимание». О том же – в письме секретаря великой княгини Елизаветы Федоровны от 31 декабря 1893 г.: «Имею честь уведомить Ваше превосходительство что Её Императорское Высочество изволила приказать Вас благодарить за доставление годичного отчета Серпуховского благотворительного графини М.Ф. Соллогуб общества». Таким образом, Серпуховское благотворительное общество было одной из тех благотворительных организаций, которые пользовались заботой и попечением великой княгини.

Вскоре после переезда в Москву, в 1892 г., Елизавета Федоровна основала Елизаветинское благотворительное общество с широкой сетью комитетов (филиалов) в Москве и Московской губернии. Целью общества было «призрение и воспитание законных детей бедных родителей».

Елизаветинские комитеты устраивали ясли и приюты для дневного или постоянного пребывания детей, раздавали благотворительную помощь деньгами, продуктами, одеждой, предметами первой необходимости.

В Серпухове Елизаветинский комитет возглавил П.М. Рюмин. 

На средства Елизаветинского комитета в Серпухове были устроены ясли для бедных детей. Трудами священника Поспелова в 1893 г. Елизаветинские ясли приняли первых восьмерых воспитанников.

В СИХМ хранится бланк приглашения на открытие Елисаветинских яслей: «Комитет состоящего под Августейшим Попечительством ее Императорского Высочества Государыни Великой Княгини Елисаветы Феодоровны Елисаветинского Благотворительного Общества имеет честь. покорнейше просить Вас пожаловать сего 1893 года Октября 20-го дня в день рождения Августейший Попечительницы на открытие яслей в дом Чижовых на Московской улице в городе Серпухове.

Начало молебна в 1 час дня.

Председатель Комитета Рюмин».

Серпуховский Елисаветинский комитет сумел составить немалый капитал, что позволило в 1910 г. приобрести собственный дом под ясли-приют. В 1912 г. приют имел уже 2 здания, одно на 30 мальчиков, другое – на 30 девочек. Попечителями его были фабриканты Мараевы. Большой серпуховской приют содержался как на средства Елизаветинского комитета и попечителей, так и на пособия от городской и земской управ. Во время трагической для России русско-японской войны 1904-1905 гг. Елизавета Фёдоровна, уже имевшая большой опыт благотворительности, немедленно начала помогать фронту. 

Она сформировала несколько прекрасно оборудованных санитарных поездов. Устраивала в Москве госпитали для раненых.

5 февраля 1905 г. в Кремле эсер-террорист Иван Каляев бросил в великого князя Сергея Александровича бомбу, разорвавшую его на части. 

Являя поразительную силу духа великая княгиня посетила в тюрьме убийцу и просила императора о его помиловании.

Пережив сильное потрясение, Елизавета Федоровна ещё глубже ушла в молитву, с ещё большим усердием предалась благотворительности. Она купила в Москве, на Большой Ордынке, усадьбу с четырьмя домами и обширным садом. Здесь она решила создать обитель в честь святых Марфы и Марии. Кроме храмов, при ней были созданы больница, аптека, приют. Вокруг зданий Елизавета Федоровна устроила прекрасный сад. 10 февраля 1909 г. обитель начала свою деятельность. 9 апреля 1910 г. в соответствии с разработанным Святейшим Синодом чином епископ Трифон (Туркестанов) посвятил в звание крестовых сестер любви и милосердия 17 сестер обители во главе с великой княгиней Елизаветой.

Началась Первая мировая война, и некоторые сёстры просили Елизавету Фёдоровну отпустить их на фронт. Посоветовавшись с духовником обители, она дала своё согласие.

Бывая в госпиталях, настоятельница Марфо-Мариинской обители навещала раненых. Это стало причиной приезда Елизаветы Федоровны в Серпухов. Совершая объезд госпиталей и лазаретов, 19 февраля 1915 г. великая княгиня приехала в город. Здесь в это время находились сотни раненых. Госпитали были открыты при Варгинской больнице, при городской управе, при Серпуховском дамском комитете. Один из самых больших госпиталей был устроен Анной Васильевной Мараевой в доме на фабричной улице (ныне здание Серпуховского историко-художественного музея. Известно, что Елизавета Федоровна останавливалась на квартире Елены Федоровны Соллогуб, в здании Серпуховского благотворительного графини М.Ф. Соллогуб общества. (Ныне в этом здании на ул. Калужской, д. 46/12 расположено медицинское училище).

Елизавету Федоровну сопровождали казначей Марфо-Мариинской обители Валентина Сергеевна Гордеева, отставной генерал Александр Александрович Зуров, московский губернатор граф Николай Леонидович Муравьев и московский предводитель дворянства Петр Александрович Базилевский. Великая княгиня разговаривала с детьми и служащими приюта Благотворительного общества и с ранеными, находящимися на излечении в лазарете Общества. Все они получили из её рук образки, а раненые – ещё и Евангелие.

Елизавета Федоровна посещала также лазарет Серпуховской Скорбященской общины сестер милосердия Российского общества Красного Креста. Он был открыт 1 сентября 1914 г. на Нижней Казенной улице (ныне улица Пролетарская), в доме, бесплатно предоставленном для этих целей серпуховичом Масленниковым. При Скорбященской общине действовали курсы сестер милосердия военного времени.

По-видимому, Елизавете Федоровне понравилось, как идут дела. Вскоре после её визита председательница Серпуховского комитета Российского общества Красного Креста Е.П. Коншина и попечительница Скорбященской общины О.М. Игнатова были награждены знаком Красного Креста, а сестры общины Анна Иоселевич, Ольга Королева и Домна Толстихина – серебряными нагрудными медалями «За усердие» на аннинской ленте. В ноябре 1917 г. Елизавета Федоровна неоднократно получала предложения иностранных держав покинуть Россию. Она отвечала, что хотя и предвидит наступление страшных времен, но разделит судьбу принявшей её страны, не оставит сестер обители и молит Бога даровать ей силы испить чашу страданий. В стране усиливались беспорядки. Елизавета Федоровна переживала за царскую семью. Императрица Александра Федоровна была родной сестрой великой княгини.

Весной 1918 г. вместе с несколькими другими членами императорского дома великая княгиня Елизавета Федоровна была арестована и вывезена на Урал. В ночь с 17 на 18 июля из живыми сбросили в шахту близ Алапаевска. Судьбу настоятельницы Марфо-Мариинской обители добровольно разделила её келейница инокиня Варвара. Великую княгиню Елизавету первой столкнули в шахту. Осеняя себя крестным знамением, она громко молилась: «Господи, прости им, не знают, что делают!»

В 1981 г. великая княгиня Елизавета Фёдоровна была причислена Русской Православной Церковью Заграницей к лику святых, а в 1992 г. то же самое сделала Русская Православная Церковь.

Мощи преподобномученицы великой княгини Елисаветы и инокини Варвары пребывают в храме святой Марии Магдалины в Иерусалиме, на освящение которого в 1888 г. присутствовала Елизавета Федоровна.

Вот строки из «Жития преподобномученицы великой княгини Елисаветы»: «Светлым прекрасным видением прошла великая княгиня преподобномученица Елисавета по земле российской. Отказавшись от своего блестящего положения, преодолев вероисповедные и национальные преграды, она, немка-протестантка, по рождению и воспитанию, приняла Православие, создала православную монашескую обитель, совершила множество подвигов милосердия и завершила земную жизнь добровольной мученической смертью, до конца оставшейся верной своему христианскому долгу».

В Покровском храме серпуховского Высоцкого мужского монастыря находится частица мощей преподобномученицы и икона «Преподобномученица великая княгиня Елисавета и инокиня Варвара». А когда-то в этом храме, возможно, молилась сама великая княгиня Елизавета Федоровна во время одного из своих приездов в Серпухов.

Захарова Л.А.

Учебные пособия для воскресных школ
Всечестные отцы! Дорогие братья и сестры!

Позвольте предложить вашему вниманию учебные пособия, разработанные в нашей воскресной школе при Михаило -Архангельском храме г. Пущино. 

Как известно, главная задача воскресной школы - ввести детей в жизнь Церкви, но «Воцерковить - означает научить, не только жить по-христиански, но и мыслить по-христиански».
Несмотря на появившееся в последнее время достаточное количество учебников по Закону Божию и Основам Православной культуры, в своей воскресной школе мы испытывали некоторое затруднение в плане наиболее увлекательной подачи материала на уроках. Мы знакомились со всеми выходившими в свет пособиями. Они оказывали нам большую помощь, но не удовлетворяли в полноте всем нашим потребностям. Во-первых, имеющиеся пособия не охватывали всего курса Воскресной школы. Во-вторых, одни представляли собой скорее учебники, другие - Рабочие тетради с минимумом информации. Нам же необходим был синтез того и другого. Пособие, по нашему замыслу, должно было быть самодостаточным, не требующим привлечения дополнительных учебников, и в то же время должно было включать ученика в активную работу. 

Наши идеи воплотились в форме т.н. Рабочих Листов. Впервые начала вести уроки с помощью Рабочих Листов О.В. Свирепова, преподававшая на тот момент церковнославянский язык в нашей воскресной школе. Идея нам понравилась и была реализована и на других уроках.

Итак, Рабочий Лист представляет собой схематичный конспект урока. В нем предусмотрены пустые строчки для записи ключевых слов, определений, тезисов, т.е. того, на чем необходимо сконцентрировать особое внимание. Активно используем таблицы, их наглядность помогает лучше усвоить важнейшие моменты урока.

Дополнением к Рабочему Листу служит тест по пройденной теме. Тесты разработаны в форме, позволяющей потратить на повторение прошлой темы не более 10-15 минут в начале урока и охватить опросом весь класс. 

На первом уроке дети получают папки с первым Листом-уроком. На следующем занятии выдаем новый Лист-урок, с которым ученик работает и подшивает его в папку. В конце учебного года у ребенка создается полный комплект по предмету. 

Разрабатывая пособия на 7-летний цикл обучения в школе, мы руководствовались предложенной профессором Зеньковским идеей концентра, смысл которой в том, что «в приготовительном классе сообщаются начальные сведения о предметах, затем к их изучению школа неоднократно возвращается» на новом уровне. Проиллюстрируем эту идею на примере двунадесятых праздников. Проследим, как проходит через весь курс обучения, допустим, праздник Вознесения Господня.

В начальном курсе «Храмоведение» мы проводим урок «Иконостас - Священная история в красках». Рассматривая евангельские события, запечатленные в Праздничном ряду иконостаса, мы предлагаем детям раскрасить в Рабочем Листе стилизованные изображения двунадесятых праздников, и ограничиваемся записыванием названия праздника.

В Рабочем Листе для второго года обучения дается чуть более подробный рассказ о празднике. Помимо названия акцентируемся на ключевых словах. Например, для Вознесения такими словами являются «40-й день, гора Елеон, обетование Святого Духа». Дополняем урок стихотворением и игрой «Реставрация текста», подбираем рифму и вписываем ключевые слова в стихотворение. В завершение урока вклеиваем икону изученного праздника в бумажную модель иконостаса.

В 4-5 классе учащиеся переходят к знакомству с евангельскими событиями по первоисточнику, т.е. непосредственно к чтению Священного Писания. Поэтому Рабочий Лист для уроков Библейской истории содержит, прежде всего, ссылку. Ссылка сопровождается символом евангелиста. Такие же символы присутствуют на закладках, которые мы мастерим на первом уроке Нового Завета. Закладки значительно ускоряют поиск нужного евангельского стиха. 

Итак, на уроке Нового Завета ребенок получает Лист, видит в нем ссылку, находит по ней нужный отрывок в Евангелии, далее мы читаем, обсуждаем, записываем основные моменты в Рабочий Лист.

Параллельно в 4-5 классах ведется курс Церковнославянского языка, поэтому Рабочий Лист содержит фрагмент церковнославянского текста. Отдельные слова ученикам предлагается вписать по-церковнославянски. Добавляем в урок тропарь праздника, и таким образом перекидываем мостик от Священного Писания к Богослужению.

В Рабочих Листах по литургике вновь наглядно представлены события Священной истории, но уже в соотнесении с соответствующими моментами Богослужения. Здесь мы записываем, что событие Вознесения вспоминается на Литургии в момент Последнего явления Святых Даров. 

И, наконец, в выпускном курсе «Катехизиса», разбирая событие Вознесения с догматической точки зрения, в Рабочий Лист мы будем вписывать пояснения основных положений Символа веры: что означают выражения «восшедшаго на небеса» и «седяща одесную Отца».

Таков общий принцип, использованный при составлении пособий - первоначальное знакомство, затем с каждым годом более углублённое погружение.

Проследим еще принцип концентра в уроках, посвященных Заповедям Божиим. 
Третьеклассники, слушающие курс «Ветхозаветной истории», находятся еще на стадии установления взаимоотношений со сверстниками. Как первобытное человечество нуждалось в регламентировании отношений с ближними, посредством простейших 10 Заповедей, так и дети в этом возрасте нуждаются в научении элементарным нормам поведения - «не убий, не укради», но уже здесь мы задаем перспективу роста до христианской нравственности и отражаем это в Рабочем Листе. Обращаем внимание на то, что даже Моисеев Закон запрещает не только греховное действие, но и греховные слова (Не лжесвидетельствуй) и даже греховные мысли (Не завидуй).
Через год в Рабочих Листах по Новому Завету ветхозаветные заповеди в таблице наглядно сопоставляем с новозаветными. Записывая главные тезисы, акцентируемся на том, насколько выше мораль Нагорной проповеди по сравнению с Синайским законом. Еще через год мы вернемся к этой теме уже в курсе Церковной истории, когда будем разбирать с шестиклассниками «Слово о Законе и благодати митрополита Иллариона». И вновь сопоставим Ветхий и Новый Завет, но уже в таких категориях, как «Закон» и «Благодать». 
Построенный таким образом Комплект Рабочих Листов, рассчитанный на 7 лет обучения, включает: 

- Начальный курс «Храмоведение» для 1 класса; 

- Авторский курс «Иконостас» для 2 класса, в котором мы в течение года заполняем бумажную модель иконостаса и изучаем отдельные события ветхозаветной истории по праотеческому и пророческому ярусам, новозаветной - по праздничному и местному ярусам, и далее эпизоды истории церковной по образам деисусного ряда.

От священной истории в красках переходим к священной истории в слове - библейской истории Ветхого и Нового Завета, сопровождаемым параллельным изучением церковнославянского языка, к продолжению Священной истории в истории Церковной, к проживанию Священной истории в Богослужебной и Таинственной жизни Церкви.

Создавая комплект пособий для воскресной школы, мы пытались следовать совету святого  Иоанна Кронштадского: «…из безграничной области знаний выбрать самое необходимое и привести это в стройную систему, чтобы из знаний образовалось в душах детей стройное согласие». 
Рабочие Листы успешно используются в нашей школе с 2003 г. Отзывы учителей, учащихся и их родителей свидетельствуют о том, что Рабочие Листы одобрены в качестве удобной формы обучения. В 2008 г. пособия были предложены воскресным школам Серпуховского благочиния. В 2009 г. были представлены в качестве выпускной квалификационной работы на Высших богословских курсах при МПДА и рекомендованы к изданию. В 2010 г. при поддержке благотворительного фонда святителя Василия Великого был издан небольшой тираж по четырем предметам. Ознакомиться с пособиями можно на сайте нашего храма http://armih.ru
В заключение процитирую православного педагога Людмилу Сурову: «Знания о Церкви дать ребенку не трудно, важно начать вместе с ним его духовный путь, то есть труды строительства себя по образу и подобию Божию». С этим невозможно не согласиться, но, все же сам процесс передачи знаний для детей должен быть увлекательным и качественным. К этому мы стремились, изготавливая свои пособия. 

Свирепова О.В.

«Выше в горы – ближе к Богу» (из опыта горных походов Православного клуба «Трилистник»)

                                   Я не утверждаю, что большинство людей
                                   может жить на этих вершинах, но пусть
                                   раз в год они восходят туда, в паломничество.
                                   Там они возобновят дыхание в своих легких

                                   и кровь своих вен, там они почувствуют себя
                                   более близкими к вечности. Затем они снова
                                   спустятся на жизненную равнину с сердцем,

                                   закаленным для каждодневных битв.

                                                                                          Р. Роллан
Сейчас почти при каждом храме в городах и сёлах создаются воскресные школы, ставшие основной формой духовного воспитания наших православных детей. Основная тема моего доклада – это то, во что должны выливаться теоретические занятия, то, чем должен заканчиваться всякий учебный год, если хотите, описание пятой четверти учебного года воскресной школы. Ведь на наших занятиях мы очень много и очень правильно говорим, но мало совместно трудимся и созидаем. А теоретические знания, не подкрепленные личным духовным опытом детей, и даже ежегодные (по нескольку раз в год) концерты и спектакли проблему совместного плодотворного труда никоим образом не решают. И то видение этой проблемы, о котором я стану рассказывать, является, можно сказать, дополнением к традиционной форме организации обучения по школьному принципу – урок, оценочная система, учебная программа, перевод из класса в класс и т.д.
                                         ***
Руку на сердце положа, можно признаться, что частенько нам, взрослым людям, бывает очень тяжело и тесно в рамках, предписанных нам нашим социальным положением: папа - мама, сотрудник - ответственное лицо. Что уж тогда говорить о наших детях! Вот уж им действительно простору не хватает! Русский - английский, алгебра – физика – ботаника - химия… и никаких тебе приключений. Современные виртуальные реалии лишь способствуют аномальному физическому недоразвитию наших милых отпрысков. Им остаётся либо становиться «диванным овощем», смело покоряющим просторы Вселенной без отрыва, конечно, «пятой точки» от насиженного места; либо становиться… путешественником, вовсе не претендующим на покорение Вселенной, но всё-таки кое-что умеющим…

Порою мы - православные родители и воспитатели - бываем твердо уверены, что для живой веры наших детей вполне достаточно книг о жизни святых и положенных молитвенных правил. Но ведь и наша вера стала плодом определенных жизненных обстоятельств и длительного осмысления. И сами мы шли к ней не один год. А в детях, как правило, хотим видеть лишь готовый результат. Но ведь их вера тоже должна пройти закалку, она станет живой и действенной только в условиях немалых трудностей, которые им необходимо преодолеть.

И дальше встает вопрос, чего мы ждём? Пока эти трудности нашим вылетевшим из гнезда чадам создаст взрослая жизнь, их собственные грехи и их собственные неизбежные ошибки? Или, может быть, к этапу взрослых испытаний они должны подойти всё-таки уже окрепшими, утвердившимися в вере? Если верно последнее, то мы должны стараться создать им эти трудности сами. Гораздо лучше, если их вера будет рождаться не только среди трудностей жизненных, а, например, среди походных… Справедливым будет вопрос – почему именно среди походных? Да потому что в туристических походах возникают очень разнообразные ситуации, в которых проявляются как позитивные, так и негативные черты каждого участника. И для подростка необходимы эти ситуации, потому что они воспитывают волю, максимально раскрывают физический потенциал и учат принимать решения в сложных ситуациях, иными словами учат самостоятельности.

Ведь подросток морально находится в весьма зыбком, «подвешенном» состоянии: он уже не ребенок, но еще не взрослый, и мы относимся к нему так, как удобно нам в зависимости от ситуации. То есть в одних условиях мы требуем с него чего-то, упирая на то, что он уже достаточно большой (и спрос с него соответствующий), в другой ситуации что-то запрещаем, обосновывая это тем, что он еще маленький. Ребенок, естественно, вступает в борьбу за равноправные отношения со взрослыми, пытаясь доказать, что он уже достаточно вырос. И вот тут одним из критериев его взрослости будет способность организовать самого себя и свою деятельность. Именно это даст ему относительную самостоятельность и независимость от родительской опеки. Именно это является одной из причин потребности подростка в самодисциплине.

Но парадокс в том, что ребенок не может взять за пример дисциплину в собственной семье (либо по причине её отсутствия, либо из-за духа противоречия самого подростка в этот период), и вынужден учиться этому вне семьи. Помимо спортивно-туристических секций (которые, к слову, редко бывают православно ориентированы), оптимальный выход здесь – военные клубы, в которых обучающий процесс построен на серьезной дисциплине. Это хорошая возможность для приобретения навыка самоорганизации. Но таковых в нашем городе всего один, в стенах Высоцкого монастыря, к тому же, это клуб только для мальчиков, а в воскресных школах в большинстве своем учатся именно девочки. Однако использовать отдельные элементы из целого комплекса военно-спортивного воспитания, вполне по силам даже отдельному приходу.
                                          ***
Признаться, впервые серьезная мысль о массовом (а не семейном) путешествии в горы занимала нас давно, но лишь  4 года назад, когда мы пересеклись на Варлаамо-Афанасьевских чтениях с иеромонахом Киприаном (Ященко), мы решились на действие. Отец Киприан рассказывал тогда о своем опыте проведения лагерей на базе Михайловой Закубанской пустыни в Адыгее, о послушании в монастыре и о горных походах, которые разумно чередовались. Выяснилось, что мы уже бывали и в том самом монастыре, и в тех самых горах, но только небольшой компанией. Относительно большой группы, включающей детей и подростков, у нас, равнинных жителей, всегда срабатывает инстинкт: «Кавказ – это опасно». Помнится в ответ на мои сомнения, отец Киприан сказал просто: «Я не знаю в нашей стране более спокойного места, чем Кавказ».  Это стало толчком.
                                         ***
Уже трижды наши путешествия начинались с паломничества в самый высокогорный в России монастырь – Свято-Михайлову Афонскую Закубанскую пустынь недалеко от Майкопа, которую в XIX веке называли Казачьей Лаврой. Второафонскими называли в России четыре монастыря, основанных по завершении Кавказской войны в конце XIX века – самый известный Новый Афон в Абхазии, а также в Пятигорске, на Зеленчуке и в Адыгее. Во всех четырех был введен устав одного из Афонских монастырей, и как минимум два (в которых мы и побывали) были основаны русскими монахами, прошедшими монашеский искус на Афоне. 

Причем семена православного монашества на Кавказе XIX в. ложились в уже однажды возделанную почву - ведь по XIV столетие, до времени нашествия Тимура и, затем, падения Константинополя, данный регион был вполне христианским. Известно, что Византию не раз охватывало пламя иконоборческих костров. В VIII-IX вв. сюда приходили православные из Византии, гонимые императорами-иконоборцами. Начало же христианской проповеди в этих землях восходит к ещё более ранним временам: в текущем десятилетии на вершине г. Острах раскопан фундамент византийского храма традиционной крестовой формы с прямоугольной апсидой алтаря, видимо, уничтоженный в период монгольского нашествия на адыгейские племена. Крещальня-баптистерий прямо перед алтарём заставляет археологов датировать его рубежом VI/VII вв. Три года назад наши мальчишки помогали устанавливать крест на месте алтаря древнего храма, а этим летом вся группа дружно расчищала фундамент от сорняков. 

Благодаря трудам основателя обители архимандрита Мартирия Михайлова пустынь за несколько десятилетий превратилась в крупнейший монастырь – на поклонение местным святыням каждый год прибывало 150 тыс. богомольцев. При монастыре работала образцовая для этих мест больница с аптекой, были устроены кирпичный и сыроваренный заводы, разведены прекрасные сады, теплицы и пасека, построены водовод и сеть удобных дорог. Но в 1920 г. монастырь был лишён всех орудий и средств производства, а в 1928 – окончательно закрыт. Территория его подверглась разрушениям и запустению: бывшую обитель занимали и дом инвалидов, и детколония, и школа для умственно отсталых детей, и турбаза… С апреля 2001 г. началось возрождение Михайло-Афонской пустыни. Из старых построек в ней уцелели лишь Троицкий храм и башня-пирг со звонницей. Сегодня здесь не более десятка насельников, но обитель ежегодно посещают паломники в числе до 50 тыс.

Сильным впечатлением в этом году стало посещение и работа в древних пещерах Михайловой пустыни. Известно, что иконопочитатели, вынужденные бежать на окраины  Византийской империи, только в Крыму построили 11 пещерных монастырей. Исследования московских и краснодарских спелеологов доказывают, что пещеры на глубине около 50 метров от поверхности плато Михайловой пустыни были вырублены в плотном известняке также не позднее IX-Х вв. Талантливо соединив карстовые пустоты вырубленными ходами, средневековые строители протянули галереи, позволявшие уходить от монастыря на 5-10 км в 12 различных направлениях. В XIX в. обитель использовала и расширяла сеть галерей византийского подземного монастыря, обезлюдевшего в XIII веке. Были устроены подземные часовни, в пещерах жили отдельные подвижники, в их тесных кельях и сейчас можно увидеть вырубленную в известняке полочку для икон, перед которыми молился отшельник, и место для его узкого ложа. К сожалению, от древнего монастыря ныне осталось лишь 160 м ходов и небольшая часовня прп. Симеона Нового Богослова, т. к. все галереи в 50-е гг. постигла та же участь что и большинство храмов обители – они были взорваны… 
Среди иных монастырских работ легли на нас ещё и прополка огорода, и рубка дров, но, пожалуй, самым ответственным послушанием, к которому нас привлек настоятель обители игумен Герасим (Буняев), стало пение на клиросе. 

Нижний Архыз. Ещё в прошлом году игумен Герасим настойчиво советовал нам посетить Архыз. Растиражированное на бутылках с минеральной водой название, известно, пожалуй, всем равнинным жителям. Однако мы были уверены, что вода является не единственной и, пожалуй, даже не самой интересной  достопримечательностью этого места, и не ошиблись. Потому что Архыз – это песня. Каждый вздох, каждый шаг по земле древних алан можно комментировать, пропевать, записывать нотами, сплетать в поэтические строки и наносить на холст смелыми широкими движениями кисти.

 Первые семена христианской веры проникли через перевалы Главного Кавказского хребта еще в I-III веках. По преданию в середине I в. апостол Андрей Первозванный посетил город Фуст и проповедовал в стране алан. X-XII века – время расцвета единого аланского государства, стоявшего на крепком фундаменте и занимавшем по сообщению Прокопия Кесарийского «всю ту страну, которая простирается от пределов Кавказа до Каспийских ворот». Именно в это время на высоте 1150 м над уровнем моря поднимается и укрепляется город, ставший центром Алании. На правобережной террасе строптивого и многоводного Зеленчука он занимал удобную и живописную долину, закрытую со всех сторон горными хребтами, и имел протяженность 2,5 км.

В этом горном ущелье сконцентрировано редкостное для Северного Кавказа количество христианских храмов – около 20. Правда, высятся ныне из них только три, тогда как руины остальных являются достоянием археологов. Но не только каменные постройки древнего города сокрыты толщей земли, неумолимое время стёрло и название этого древнего поселения. В научной литературе варьируются разные огласовки именования – Маас, Магас, Мегет. Как бы там ни было, именно здесь в 916 г. аланы приняли христианство. Долину окружают горные хребты, и словно им подстать складываются из грубого камня храмы – такие же мощные и основательные, но при этом лёгкие, словно летящие.

Первым, в начале Х в. здесь был, скорее всего,  воздвигнут так называемый Северный храм – самый монументальный на Северном Кавказе: его длина 25,5 м, ширина с притворами – 19,5 м. И нет сомнений, что приглашённый для этой постройки византийский зодчий был искуснейшим в своём деле мастером, т. к. в пропорциях здания наблюдается строгое соответствие древним принципам соразмерности. Этот величественный храм, издалека видимый купцам «шёлковых» караванов, возивших товары из Китая в Византию, стал кафедральным собором аланских митрополитов. В 60-е гг. ХХ в. в северо-западном углу нартекса (притвора) найдена единственная на Северном Кавказе древняя крещальная купель, наполнявшаяся водой из ручья, протекавшего рядом по балке. Получается, что именно в этом храме аланы и принимали крещение на 62 года раньше русских.

Следуя далее по древней дороге Магаса, приходим к храму, который ныне именуют Средним. Уступая в размерах кафедральному собору, он подобен ему по совершенству и гармоничности пропорций. Внутри пространство храма не загромождено столпами и открыто взору. Здесь всё рассчитано на восприятие фресковой живописи, которой храм был богато украшен. К сожалению, в XIX в. остатки росписи были уничтожены неумелой реставрацией. Храм возведён в центре жилых построек не позднее Х века и освящён, по мнению археологов, в честь Преображения Господня. 

Из всех христианских аланских храмов, сохранившихся на территории Карачаево-Черкессии, единственным действующим является ныне так называемый Южный храм, имеющий в размерах всего 20 на 25 греческих футов (или 6,16 на 8,06 м) и освящённый в Х веке в честь пророка Божия Илии. Скромные размеры храма красноречивее всего говорят о его назначении – скорее всего он был выстроен в усадьбе богатой аланской семьи и служил её домовой церковью. 

      Разрушенный в XIV веке нашествием Тамерлана, древний Магас надолго погрузился в сумерки небытия. 1802 год –  царский верноподданный майор Потёмкин прибывает к черкесским племенам, жившим по Зеленчуку с целью получить возмещение убытков, причиненных набегами горцев на казачьи станицы. Черкесские князья в знак примирения устроили Потёмкину экскурсию к древним христианским руинам, а Россия, благодаря любознательному и усердному майору, узнала о существовании византийских храмов в ущелье Зеленчука.

1886 год – с горы Афон вместе с 11 иноками прибывает игумен Серафим (Титов) и, получив благословение епископа Ставропольского и Екатеринодарского Владимира (Петрова), собирает братию. Иноки восстанавливают древние святыни, строят братские корпуса, и рядом с храмами десятивековой давности в 1889 г. возникает Александро-Афонская Зеленчукская общежительная пустынь. Северный храм освящается в честь вмч. Георгия Победоносца, Средний – в честь Троицы, Южный – в честь блгв. кн. Александра Невского. С наступлением революционного безбожия многие монахи становятся мучениками, кому-то удаётся уйти в горы, а скалистые пещеры (которые можно до сих пор увидеть на соседних хребтах) становятся их кельями. На территории обители в разное время – детская колония, турбаза. 

1991 год – возобновляются богослужения в Ильинском храме, и получается, что это самый древний действующий храм на территории России. Крошечные апсиды алтаря, тесные своды и всегдашний полумрак… Храм настолько мал, что исповедь, молебны и панихиды проводятся непосредственно под открытым небом. Древняя земля гостеприимна, и прямо рядом с храмом, с благословения настоятеля иерея Димитрия Буракова, на удобных площадках разворачивают свои палатки многочисленные туристы и паломники. 

1999 год – в канун 2000-тысячелетия христианства в Нижнем Архызе происходит настоящее чудо. Сотрудники историко-археологического заповедника по сообщению местных жителей начинают поиски некоего наскального изображения, которое те будто бы видели на хребте Мыцешта. Лишь на исходе светового дня людям явился необычайной красоты и силы Лик Христа – Спас Нерукотворный. Написанный на песчаниковой скале под широким скальным козырьком, он словно выступает из естественного светлого охристого фона, умело использованного мастером. Изображение размером 1,4 м на 0,8 м обращено почти строго на восток. Всевидящие глаза Спасителя взирают на храмы Архызского городища. Что это? Образ, охранявший город? Или его написали тайные христиане ещё ранее Х в.? А может быть, его создали монахи Зеленчукского монастыря? Научные споры не умолкают. Но когда по шатким ступеням преодолеваешь 150 м и, переводя дух, останавливаешься на узкой скальной площадке перед Ним, вопросы отступают, и ты уже не в силах ничего говорить. Потому что понимаешь – это не ты пришёл сюда посмотреть на явленное Чудо, нет. Ты поднялся, чтобы Он посмотрел на тебя. Вектор действия направлен иначе. И оттого долго молчали и плакали дети, окунувшись в эти глаза и почти прильнув к ним.

Внизу, в ущелье едва слышно шумит Зеленчук, вдали, на соседней горе закатное солнце чуть освещает странное по форме сооружение – корпус знаменитой на весь мир Специальной Астрофизической обсерватории, время неумолимо движется вперед… И только Богу ведомо, сколько тайн, подобных Лику, может ещё открыть эта богатая аланская земля, самая древняя христианская территория России.
***
В этом году у нас случился прорыв. Находясь в Нижнем Архызе, мы встретили своих единомышленников, которые уже более 10 лет занимаются тем же, чем мы. Уровень их, правда, повыше и база посерьезней, потому что основной двигатель путешествий Тимашевский благочинный протоиерей Виктор Савенко. За их плечами выезды огромным составом (до 70 чел.) на дальние расстояния – с Кубани в Дивеево, например. За их плечами многочисленные выходы в горы в любой сезон – благо Краснодарский край – это просто предгорья Кавказа.

Так вот, пообщавшись с отцом Виктором, мы обнаружили удивительное созвучие наших идей. Так же как и мы, он считает, что один выход в горы (или необязательно в горы – просто жизнь в походных условиях и при серьезном спросе с подростков) дает детям гораздо больше, чем целый год теоретических занятий в воскресной школе. Потому что К(оэффициент)П(олезного) Д(ействия) выше. А один из единомышленников отца Виктора протоиерей Сергий Рыбкин из хутора Трудобеликовский, при храме которого существует большой центр по воспитанию детей, из своего громадного опыта по организации не только процесса обучения, но целой системы походов, сборов и станов, открыл настоящий закон, которым мы тоже хотим с вами поделиться. Он назвал его Законом положительного стресса. То, что человек (большой или маленький, неважно) изучает теоретически на спокойных кабинетных занятиях, те благие идеи, которые пытается вложить ему в голову преподаватель, будучи услышанными, далеко не сразу усваиваются, т. е. делаются своими. Сначала они, эти идеи, проходят некоторый путь осознания, сопоставления со своим жизненным опытом и какими-то уже живущими в душе установками, и только потом либо принимаются, либо отторгаются сердцем слушающего. Но то, что подросток слышит и видит в условиях, возникающих в походе (особенно горном, где многое непредсказуемо), в условиях, называемых положительным стрессом, сразу попадает в его сердце, сразу усваивается, т.е. становится своим.

      И воспитание в таких условиях идет гораздо быстрее. Ведь тут всё по-настоящему, ничего не придумано, и ребенок, находясь с тобой в одной связке, понимает, что если он что-то сделает не так, будет плохо всем. Его ответственность в такой ситуации гораздо выше. Уже не буду говорить о таких банальных вещах, как приготовление дров для костра, без чего просто останешься голодным, или умения оперативно, без лишней суеты развернуть лагерь. Это у наших повзрослевших детей уже вошло в привычку. Но вот во время движения возникает непредвиденное обстоятельство – вывих ноги. Маршрут непростой – крутой спуск, люди под рюкзаками, да еще в дождь. Вся группа сразу встает в зависимость от человека, которому необходимо оказывать помощь. Дети мгновенно оказываются в реальной ситуации, в которой от одного зависят все и наоборот, и, честное слово, такой опыт заменит десять лекций о заповеди любви к ближнему.

      Или опыт молитвы… В горах без нее шагу не шагнешь. А еще сам по себе проявляется миссионерский характер наших походов, когда люди в городах и селах, в горах видят верующих и молящихся детей, а в туристическом лагере рядом с детьми видят священника, разделяющего все трудности неустроенного (можно сказать, аскетического) быта со своими воспитанниками, это производит соответствующее воздействие. Да и маловоцерковленные дети, оказывающиеся в походе бок о бок с детьми церковными, получают замечательный опыт жизни по православному укладу. 

Волков И.А.

Скульптура «Христос  в темнице» - памятник духовной  культуры Нового времени
      Данный доклад ставит своей целью познакомить с очень интересным явлением  церковного искусства Нового времени – со скульптурным изображением «Спасителя в темнице» (или «Спас полунощный»). Несколько скульптур принадлежащих к  такой   иконографии находятся ныне  в музейных и церковных собраниях Серпухова и его ближайших окрестностей. Этот вид сакральной скульптуры некогда был характерной чертой   внутреннего убранства православных храмов  в  России XVIII-XIX вв.    Характеристика  подобных изображений   как памятников  искусства, истоки  их иконографии и  место  их в  храмовом интерьере  и будут составлять основу   нашего сообщения. 

      Резные образы  Христа из Серпуховского  историко-художественного музея  и Пущинского музея  экологии и краеведения   ранее  не публиковались, это и объяснимо, так как они относились к  произведениям  православного  искусства  синодального времени,  а  памятники такого рода  еще совсем   недавно    не особо жаловались исследователями по  вполне понятным  причинам. Нет, конечно, были фундаментальные и замечательные исследования по древнерусской скульптуре, о скульптуре Поволжья и Прикамья, но  на первом месте у  исследователей стоял стилистический анализ произведения, а  информация об  иконографии   сюжетов часто либо опускалась, либо трактовалась исключительно  с позиций вульгарной социологии.

        Первым  произведением, к которому мы обратимся, будет  скульптура Христа  в темнице,  поступившая в  Серпуховской музей в 1928 г. из «Рождественской церкви» музейные документы датируют его второй половиной-концом XVIII века.   Фигура   Христа дана почти   в полный рост. Спаситель сидит на    подобии  пня, голова склонена  несколько влево, ее поддерживает правая рука, левая же рука находится на уровне живота. На Спасителе набедренная  повязка  с глубокими, крупными складками  сине – зеленого цвета с узлом, завязанным справа,   на главе  темно-зеленый терновый венец. На  челе, спине и груди  - написаны кровоподтеки, само тело   выкрашено краской светло-охристого тона. Анатомия тела  передана   условно, само  положение фигуры кажется  несколько скованным.  Лик  Христа продолговатый с небольшой раздвоенной бородой и с длинными разделенными на пряди темно-коричневыми волосами.  Выражение  лика печальное, самоуглубленно-мудрое  и удивительно смиренное. Не исключено  что  неизвестный резчик  изначально   работал более   тщательно над формой головы скульптуры,  так как  существовала традиция «облачать»   церковную скульптуру в  специально сшитые  ризы или просто красивые и дорогие  ткани.

      Скульптура имеет множество утрат - во многих местах пострадал красочный слой,  сколота часть локонов на голове, отбита ладонь правой руки, ступни;  нос (восполнен в результате   музейной реставрации), некогда развевающиеся  с двух сторон концы набедренной повязки были  стесаны или отпилены. На торсе вертикальная трещина, древесина  тронута жуком- точильщиком.
       Иное изображение Христа в темнице, имеющееся в Серпуховском музее, относится, вероятно, уже к XIX столетию, происхождение ее  неясно (по музейным документам она поступила «из местной церкви»). Скульптура сохранилась  лучше, чем предыдущая, хотя имеет глубокую трещину между ног  и незначительно загрязненный красочный слой.  Положение тела  подобно  ранее описанной скульптуре,   только корпус и глава наклонены сильнее, общее положение тела естественней.  Фигура Спасителя небольшого формата (87Х34Х30),   ее пропорции несколько   нарушены – у нее большие руки, ступни, голова. Постамент отсутствует. Набедренная повязка разделена на два конца, бедра и ягодицы не вполне прикрыты. Вырезанные на спине ребра имеют неравное количество. Лик   Спасителя имеет простонародные черты -  крупный прямой нос, слегка  выступающие скулы. Выражение лица    задумчивое и растерянное. Покраска скульптуры  имеет те же цвета, что и предыдущий памятник.

      Думается, что такое изображение Богочеловека, униженного и всеми оставленного, обнаженного, со спиной с резко выступающими ребрами, с крупной головой   с ассиметричным, почти  мужицким ликом, увенчанной терновым венцом  было понятно и близко простому богомольцу из крестьян и мастеровых, уставшему от тягот   и жизненных скорбей.

      В Пущинском  музее экологии и краеведения  хранится   «Христос в темнице», происходящий из храма Рождества Богородицы с. Тульчино. Об  истории этого памятника   известно  несколько  больше, чем о двух  вышеупомянутых  изображениях.   Резной  образ «Спаса полунощного»    был чтимой  святыней храма,  возведенного    в 1839 г., но   происходил он  еще из старой деревянной церкви. По   народному преданию, образ имел большую древность, но, судя по всему, ее можно отнести к концу XVIII - началу XIX вв. После закрытия церкви и переоборудования его под зернохранилище  образ продолжал сохраняться в храмовом интерьере, почитание его  некоторое время продолжалось.  К сожалению,  скульптура пострадала от времени  и вандализма - отсутствуют руки, ступни ног, сколот нос, на торсе глубокие трещины. Раскраска тела идентична двум вышеописанным изображениям. Строение тела передано условно,  обработка материала кажется несколько грубой, но  мастер был наделен определенным  природным  чутьем   в   передаче  пластики тела.   Как и в  первом случае, резчик   особое внимание  уделил  передаче пластики  верхней части туловища: мягко вырезаны грудные мышцы,    тонко   исполнены голова, лик.   Автор тульчинской скульптуры явно увлечен и    передачей  живых, струящихся  складок набедренной повязки.  Лик Христа  имеет несколько восточные черты,  вырезан   очень аккуратно и четко.  Спаситель здесь удивительно спокоен и одухотворен, Он  как бы сохраняет  чувство собственного достоинства   и    душевное благородство среди унижений и страданий, которым подвергается. Даже  искажение пропорций (узкие плечи и тонкие ноги)  придают   образу утонченность и      глубокую человечность.  

      Известно, что два изображения  Спасителя в  темнице сохраняются и  поныне   в церковных собраниях -   в Ильинском храме г. Серпухова и Преображенской церкви с. Старый Спас  Чеховского района (ранее в составе Серпуховского уезда). Эти два изображения  - очень небольшого размера.  Так  скульптура из  Ильинской церкви  в высоту приблизительно  25-30см.,  а  из Преображенской церкви около  35-40  см. Последнее изображение облачено  в ризу, покрывающую все тело кроме  головы. М.б.  изображение  Христа  из Ильинской церкви   первоначально предназначалось для домашней, келейной молитвы и было пожертвовано в храм позднее  кем-то из прихожан. Известно, что  небольшие  по формату фигурки страждущего Христа   находились в домашних святых углах у многих верующих, особенно у крестьян.    Документы  к. XIX-н.XX вв. свидетельствуют, что резные, часто в человеческий рост изваяния Христа в темнице находились в старинных серпуховских церквах. В описи  имущества  Троицкого собора 20-х гг. прошлого есть упоминание  о  некоей темнице, которая была в храме, но к тому времени  изображения Спасителя там не было, а хранился вспомогательный церковный инвентарь. Резной  образ  «Спасителя в темнице» находился  в храмах Богоявления, Казанской Богоматери, Распятия, в старой,  упраздненной в конце  XIX  в.,  церкви Жен Мироносиц. Известно,  что в Мироносицкой церкви  темница  была окрашена в белый цвет, а на главе Христа был серебряный с «недорогими камнями» венец. Теперь   мы  обратимся к истории появления и бытования подобных изображений   Спасителя    в России.  Откуда пришел этот образ, ставший в Новое время одним из символов русского благочестия ? До сих пор    подобные изображения можно видеть   в музейных и церковных собраниях Пермского края, Поволжья, Русского Севера, Подмосковья, Тамбовской области  и иных регионов России. 

      В исследовательской литературе посвященной  «Спасу полунощному» существует несколько версий появления   его на русской почве.  

      Одно из преданий Соловецкого монастыря опубликованное в конце XIX  в.  свидетельствует, что     игумену Филиппу Колычеву, будущему митрополиту - священомученнику,  было явление Христа  в терновом венце и багрянице,   в ранах  и оковах, это  видение  как бы   предсказывало святителю его будущие страдания и смерть.  В память этого события святой  Филипп устроил резной образ  Христа в узах,  который позднее был чтимой святыней Филипповой пустыни в храме Живоносного Источника  на Соловках. Но, судя по старым   фотографиям   это   произведение позднее, относится к Новому времени и  не имеет ничего общего с русской скульптурой  XVI в. Вторая  версия  связана со Смутным  временем,  с Лжедмитрием I который, совершая поход на Москву оставлял в дар некоторым православным обителям скульптуры    Христа, насаждая католическое благочестие. Стилистический  же  анализ сохранившихся  якобы  изображений-вкладов Самозванца,  свидетельствуют опять-таки   их    позднем происхождении.  Так  образ  «Спаса полунощного» из монастыря в Путивле, которого   местное предание считало даром  Отрепьева,  вырезан южнорусским  мастером   XVIII столетия,  и  никаких  художественных   аналогий с польской скульптурой н. XVII в.  не имеет. Думается, что и Лжедмитрий  не располагал   попросту временем и лишними средствами,  что  бы заниматься  «популяризацией» латинской скульптуры.  

      Одна из версий свидетельствует и о том, что одно из первых  изображений «Христа в темнице» в России появилось благодаря Петру I, который во время Северной войны   привез  эту скульптуру из Лифляндии и подарил ее  в   Никольский храм   села Жовчино  под  Рязанью.  Но широко  известно негативное отношение   церковных и светских властей  петровского времени к культовой скульптуре, а резной образ  из   Жовчино, по данным последних исследований  относится   к середине XVIII  в. Более правдоподобной  выглядит   гипотеза,   связанная с патриархом Никоном – строителем знаменитого Новоиерусалимского монастыря под Москвой. Архитектурный комплекс Нового Иерусалима  воспроизводил собой святыни Палестины, Храма Гроба Господня.  В Успенском приделе Воскресенского собора обители  доныне сохранилась темница Христа,  воспроизводящая иерусалимский оригинал. По преданию, именно в этой темнице, которая раньше  была сторожкой сада в доме Пилата, удерживался Христос, пока готовились орудия для его казни.  И в Иерусалиме и в Русской  Палестине  в темницах  сохраняются каменные узы-колодки  для ног. На  греческих гравюрах  XVII-XIX вв.,  изображающих святыни Гроба Господня  в Иерусалиме  можно увидеть темницу с фигурой Христа в узах. Не исключено, что  подобная  резная фигура. была и в  соборном храме обители патриарха Никона. Один из европейских путешественников к. XVII в. посетивший  Новоиерусалимский монастырь, упоминает о скульптурах, виденных внутри строящегося   Воскресенского собора.

      Думается, что не только скульптуры  Нового Иерусалима    были  своеобразным импульсом для  появления  изображения Христа в темнице  на русской почве. Известно,  что  большее, чем раньше количество произведений искусства западного происхождения попадают в   Россию XVII в.;  несомненно, среди них  были и     образцы  гравюры, живописи и скульптуры, посвященные Страстям Христа.

      Ряд  историков русского искусства   усматривают    в грустно размышляющей позе русских резных изображений Спаса  конкретный прототип - склоненную фигуру Христа  на титульном  листе  «Малых Страстей» Альбрехта Дюрера1511. Но есть и    иной взгляд   на прототип в такой же  печально-размышляющей позе  изображался праотец Адам изгнанный из рая, в ряде византийских и древнерусских  иконах и миниатюрах

      Известно, что образ страдающего Христа, «Мужа скорбей» был одним из центральных в  европейском искусстве со времен  поздней готики.  Созерцание Христовых скорбей и  страстей   до сих пор   важная  составляющая  западно-христианской мистической и молитвенной практики. Скульптуры  скорбящего Христа в терновом венце   помещались снаружи и внутри католических храмов  Испании, Франции, Германии, Польши  и Литвы. Самым известным нам изображением страждущего  Христа  в странах славянского мира можно назвать скульптуру венчающую купол каплицы (часовни)   Боимов (1609-1611 гг.)  во Львове. Скульптурные и живописные произведения на тему Страстей  были очень популярны, часто  они  предназначались  для личной молитвенной медитации.  С изобретением книгопечатания стали широко распространяться иллюстрированные «Зерцала скорбей», помогавшие зрителю- читателю  вспомнить скорбный путь Иисуса  на Голгофу, Его крестный подвиг, сопереживая Ему.  

      Появление резных  статуй  страждущего Христа   в Росси совпало  по времени  с изменениями  происшедшими  в русской церковной жизни второй половины XVII века.  События Страстей стали осмысляться  православными  верующими глубже и  приобрели более  личностный оттенок. Постановления  Большого  Московского собора 1666-1667 гг.   гласят: « Якоже Моисей в пустыне воздвиг медного  змия, изобразуя  распятие Спасителя Христа, и якоже  тогда от угрызения  исцеляхуся  Исраильтяне, зрящее   на того змия; такожде ...  и мы ныне, новый Исраиль зрящее во святой  церкви  на распятие и страсти Спасителя нашего Иисуса Христа, исцеляемся  от угрызений   невидимого  змия, сиречь  от грехопадений  наших». Благодаря этому постановлению структура русского  иконостаса претерпевает существенные изменения:  добавляется т.н. страстной ряд, обязательной становится установка Распятия с предстоящими в навершии, резьба насыщается всевозможными эмблемами со страстным подтекстом. Ряд  вновь освященных  храмовых   престолов посвящен  Страстям Спасителя. В этой же связи вполне закономерным становится появление темниц с фигурой Христа в узах.  Актуализация страстной темы  вызвана самой духовной  и политической  жизнью     эпохи. Происходит усиление самодержавия, бюрократического аппарата, политического сыска, церковные иерархи теряют  свой авторитет, независимость от светской власти,      растет налоговое  бремя, увеличиваются всевозможные повинности. В данной ситуации большая часть населения России нуждается в утешении и духовной поддержке; личностное же переживание событий Священной истории, страданий Христа «нас ради человек и нашего ради спасения»    придавало простым людям сил для терпения  жизненных невзгод. 

      Образ   униженного, избитого, оставленного всеми Господа   был близок  и понятен  простому прихожанину из городских низов и крестьянства, подкреплял и утверждал его  веру в   реальное существование и действенность страданий Спасителя, Его воскресение. В этой связи заметим, что одновременно с появлением скульптуры со страстной тематикой в верующем  народе большое хождение имеют духовные стихи о Спасителе,  лицевые рукописные «Сказания о Страстях Христовых».  В основу «Сказания»  положено не только Евангелие, но и апокрифы. В рукописных Страстях скорпулезно подсчитывается количество ран и заушений, полученных Христом  от мучителей, сама евангельская история обрастает всевозможными подробностями и комментариями. Приведем фрагмент текста «Страстей», повествующий о поругании Спасителя воинами:  «Воини жидовстии, вземше оу Пилата  Господа нашего Исуса Христа, и  снемше с Него одеяние  Его, и одеяша  его  хламидою червленою, и сплетшее терновен венец, тесен велми. И едва возложиша на  святую главу Его изгнетше. И биша по тесному венцу, и от острия святую главу Его пронзиша даже до мозгу. И тогда  истече  пречистыя крове Его многое множество, якоже  от крове Его  и земли  обагритися. И даша Ему в десную  руку трость, и поклоньшеся на колену пред ним ругахуся Ему, глаголюще: радуися царю июдейский, и плюнувшее нань  прияша трость, и бияху по  главе Его. Потом же воини беззаконии нападоша на Господа нашего Исуса Христа, с яростию, и биша  Его немилостивно, и бысть Ему  мука горши первых мук, и вся первыя раны Его повредиша. И егда  поругашася Ему, совлекоша с него багряницу, и облекоша Его в ризы Его, и всадиша Его в темницу, дондеже оуготовят крест Ему «.Рукописи  «Страстей» иллюстрируются многочисленными миниатюрами, авторами которых были художники, происходившими из той же среды что и скульпторы   «Спасов полунощных».   Тесно связанные с народом и его духовной  жизнью эти безвестные умельцы  буквально «вкладывали душу» в свои произведения.

      Мы уже  упомянули о том, положение фигуры «Христа в темнице» очень  напоминает иконописное  изображение Адама   изгнанного  из рая и сокрушающегося о своих грехах. Исследователи русской церковной скульптуры считают,  что резные иконы «Скорбящего Спасителя» помогали верующим понять суть церковных служб (особенно великопостных), самой литургии через «прочтение» образа  Христа как Нового Адама, искупившего человеческий род. Об этом свидетельствует не только жест  сокрушения  (рука на ланите), но и не равное число ребер  на спине у ряда скульптур Христа.

      Одна из таких скульптур   была уже нами описана выше.     

      В XVIII-XIX вв.  государство и   высшая церковная иерархия под разными предлогами  боролись с церковной скульптурой, но, не смотря на это, во многих русских провинциальных храмах резные иконы  пользовались  глубоким почитанием верующего народа. Думается, это почитание зависело от того, что трехмерные сакральные изображения психологически воспринимались  более эмоционально, «как живые», а народ Божий остро нуждался и в научении  благочестию,  и  в утешении;  этого не могли не понимать приходские пастыри на периферии. Поэтому на местах священники не особо препятствовали почитанию сакральной скульптуры. 

      Интересно, что большая часть скульптур « Христа в темнице» относится по времени к середине XVIII- началу XIX вв. Это время оживления духовной жизни русского православия – несмотря на диктат государства в делах церковных  возрождается старчество, развивается богословие. Одним из выдающихся  богословов и духовных писателей Нового  времени был святитель Тихон Задонский (1724-1783гг.). Его творения активно издавались и читались в России того времени.

      Тема созерцания  Страстей Христовых  как  одного  из путей к Богу постоянно утверждается и подчеркивается святителем Тихоном. Согласно   ему, страдания и унижения, претерпеваемые Христом. Спасителем,  претерпеваются для человека. Для спасения своей  души христианин  обязан  извлекать из  Страстей Христовых для себя нравственный пример, а для пользы душевной  надо и в быту окружить себя назидательными изображениями: «…во Адаме   согрешили мы и клятве подвержены  сотворилися, но чрез Христово страдание оправдание и благословение Божие возвратилося  нам. Во Адаме мы  умерли и погибли, но Христовым страданием  ожили и спаслися. Во Адаме мы от Бога удалилися, но Христовым страданием  к Богу привелися. Во Адаме  мы из рая выгналися,  но Христовым страданием  в рай не земный,  но небесный   возвратилися. Во Адаме обесчестилися  и посрамилися мы, но через Христовы страдания почтилися и прославилися….. И тако  от Христова страдания  како от источника спасения все наше благополучие проистекает. Его страдание  нашей отрады виновно. Его смерть   нашего живота виновно; Его   судом и осуждением мы от суда  и осуждения вечного избавилися, его ранами мы исцелели, его узы которыми   Он связан был, нас от уз   греховных разрешили, за что поем ему со пророком: растерзал еси узы моя. Тебе пожру жертву хвалы. От Его печали,  скорби и туги  мир и радость вечные  нам проистекли. Его милосердными слезами  отираются слезы очей наших и действительны  пред Отцем небесным бывают, божественным Его Тела обнажение ризу  нам спасения и одежду  веселия  соделало  смирением  и уничижением    Его мы вознеслися; от поругания и бесчестия   его вечная   честь и слава последовала нам

      Христос, Спаситель  наш, господь и царь  славы, посмеян  и поруган был от любителей мира. Пусть мир и тебе смеется и ругается – ты свое  знай и делай, что Ему угодно, а не миру; Ему, яко   Начальнику твоему, сообразуйся»,   

      «Аще хочеши, христианине, всегдашнюю память Христовых страданий иметь и от той душе своей пользу получать, имей у себя в доме написанные страсти Христовы и на тыя часто  с благоговением  смотри, и будут  тебе они   вместо всегдашнего чтения и очевидной истории. Выброси из дома твоего маскарадные картинки, которые соблазняют, разжигают  и расслабляют плоть  твою, а напиши  оные подвига и победы над врагами  нашими знамения, которые созидают душу твою. Из них  всего добра учиться будеши. Они будут тебе напоминать  всегда, Кто есть Спаситель твой и Искупитель, от чего чего и к чему и чим Он тебя искупил; и   напоминать   любовь  Его к тебе твою к нему должность, напоминать   прежнее  твое бедствие  и настоящее  и будущее блаженство, как что ты прежде был и что   ныне имеешися. Сия спасительная картина  представит тебе, что ты в мире  еси и како ты должен в мире обращаться. На сию картину смотря  не  захочеши в  мире сем богатиться. Славиться веселиться и в роскошах быть. Но и всего того, что имееши  недостойным  будеши почитать себя. Она всегда будет увещевать  не отмщевать. Но прощать обиды ближнему, благотворить не только другам  но и врагам м  и молить за всех Словом, что во Евангелии  Святом написано, тое в Христовом  страдании  изображено  и к подражанию нашему представляется». Конечно это  относится, прежде всего, к живописным или печатным изображениям,  но при чтении  этих строк  возникает невольная ассоциация  именно  с  со скульптурными произведениями как самыми близкими и понятными для восприятия  верующими из «простецов». 

      Мы сознательно прибегли к обширным  цитатам, что бы показать актуальность  темы Христовых страданий  в русской  православной культуре Нового времени.  Она была близка и богослову,  и   «некнижному» человеку,  находившими в этой  теме  ответы на насущные вопросы духовной  жизни и утешение в жизни временной.
Логинова Н. П. 

Истоки традиции Рождественских вертепов 
в Серпухове и Серпуховском благочинии  (1995-2010)
         «Вертеп представлял собой макет церкви с небольшими куполами, сделанный из ящика без передней стенки, оклеенного внутри и снаружи цветной бумагой и картинками. Дно ящика имело прорези, в которые вставляли кукол на длинных деревянных стержнях. В вертепе разыгрывались небольшие кукольные представления о рождении Христа, приходе волхвов, о царе Ироде, задумавшем погубить Христа, о бегстве Святого семейства в Египет. Вертепы были распространены в северо-западных губерниях Европейской России и в Сибири».

                               (И.Шангина «Русские праздники.От святок до святок»)

       Тем, кто когда-либо встречался с «рождественским вертепом»,уже невозможно представить себе без него волнующую радость святочных дней. Для многих это удивительное явление  народного кукольного театра после первого же знакомства стало темой  жизни. 
      Но тому, кто ни разу не видел вертепного представления, или просто, как человек «серьезный», не испытывал доверия к кукольному театру, легко предположить, что высокие смыслы евангельской истории (а именно они являются содержанием вертепного действа») несовместимы с куклой как таковой, и уж тем более куклой народного театра.

      Однако, возможно именно кукольный театр с его лаконизмом, сжатостью пространства и плотностью смысла, с его условностью и символичностью самой куклы, имеющей способность переводить событие из жизненного слоя в духовный план, является самым подходящим пространством для воплощения сокровенного и великого. «Слова, в других обстоятельствах, вероятно, оставшиеся бы незаметными, – писал Павел Флоренский, - …от лица кукол сказанные получают неожиданный вес,..слышатся…как сгущенная жизненная мудрость. Куклы, из тряпок, кусков дерева и бумажной массы, совершенно явно оживают и действуют самостоятельно…и становится совершенно очевидным, что в известной обстановке через них действуют особые силы».[1]
      Вместе с тем, прямолинейность и простодушие «вертепного действа», свойственные ему как народной драме, роднят его с такими формами народного религиозного творчества, как «духовные стихи» (песнопения, служившие «переводом» сложных богословских идей на народный язык), как икона-«краснушка», бесхитростно и с редкостной теплотой писанная крестьянским художником-самоучкой. Ценность тех и других в том, что в них проявляет себя религиозная душа народа. Народные представления о Христе и Богоматери, о законе и  грехе выражены здесь понятным языком глубокого нравственного переживания: хвалят ли они Бога, или сочувствуют страданиям святых, противостоящих гонителям веры. Это сочувствие окрашено молитвенным умилением, нежной,  благоговейной любовью.– Именно сердечное постижение духовно значимого события - условие верности и полноты восприятия.

     И именно потому, что понимание и вертепа, и духовного стиха, и народной иконы требует сердечной открытости зрителя, они либо принимаются  сразу и навсегда, либо остаются за порогом зрительского восприятия и интереса. Сердечный путь короток, а головной, рассудочный вариант здесь не работает.

                                                   ***
      Сердечным путем пришедших поклониться младенцу Христу пастухов приходят к вертепу оторвавшиеся от повседневных забот взрослые, и всегда готовые к празднику дети,  предвкушая и  распознавая в нем глубокую тайну. – Суть  этой тайны,   делающей «вертеп» не совсем обычным кукольным театром,  играемым лишь раз в году, на Святках, кроется в его происхождении. - Ведь, как известно, попал вертеп в народный театр из храма. 
       Зародился он как часть рождественского богослужения в церкви Западной Европы, где еще в эпоху средневековья существовал обычай ставить посредине храма скульптурную композицию, изображающую ясли с фигурками Богоматери, Младенца Христа, пастухов, трех царей и животных. Со временем изображение превратилось в действие, расширенное рассказом об Ироде и вифлеемских младенцах. Рождественское кукольное представление стало популярно в католической Польше, где именовалось «шопкой», оттуда пришло в Белоруссию и Украину и, наконец, к 18 веку, вошло в русский быт, как часть святочных народных развлечений, как народный театр. 

        О церковном происхождении вертепного действа напоминало его равнодушие к частностям, - он говорил о мире в целом, о грехе и добродетели, о человеке, постоянно делающем свой выбор между добром и злом. Сам вертепный ящик в виде одно- или двухэтажного домика представлял собой мироздание с обозначением духовных уровней:  небо с ангелами и Вифлеемской звездой -  земля  с дворцом Ирода - преисподняя. Поведение героев драмы строго соответствовало их местонахождению в означенной вселенной.

      Фольклорный текст, как положено, варьировался в рамках канонических тем с обязательным  противопоставлением смерти «грешника» (Ирода) и смерти «праведника» (вифлеемские младенцы, ожидающие  рая).

       По сути своей вертеп был мистерией: все, что изображалось в нем, происходило «здесь и сейчас» и переживалась как абсолютно реальное и великое событие.
Но к концу XIX - началу XX века значительно усилилась светская, бытовая сторона вертепа, получившая прописку на нижней сцене вертепного ящика. Фольклористы свидетельствуют: «В русской традиции религиозная часть не занимала большого места,  зато довольно развитой была комедийная половина, где одна за другой следовали бытовые, исторические, остросатирические, шуточные сценки, которые перемежались танцем кукол разной национальности или марширующими солдатами. Эта часть рождественской драмы наполнялась популярными песнями, бытовыми анекдотами, мотивами лубочных картинок и пр.»[2]
      Впитавшая дух низовой городской культуры, вертепная традиция окончательно перестала быть в период с 1917 по1930 годы.

                                                  ***

      После полувекового безмолвия вертеп вернулся. Он возник в программе Фольклорного ансамбля  Дмитрия Покровского, одного из зачинателей российского фольклорного движения 1980-х, как прорыв  не только культурный, но и идеологический…Для многих тогда слово «вертеп» впервые прозвучало в значении «пещера, потаенное место, где родился Иисус Христос».

     Возрождение вертепа, предпринятое музыкантом Дмитрием Покровским, режиссером Виктором Новацким и  художником и искусствоведом Ириной Уваровой на  основе  редких сохранившихся текстов, музейных экспонатов и материалов,  добытых в фольклорных экспедициях,  было связано с поиском его  мистериальной природы.
      Шли поиски верной интонации -  путем отбора, почти на ощупь. Выискивались и усиливались именно те черты, которые сохраняли, обнаруживали  вертеп  как  сакральное действо.
      Кукольных дел мастер Виктор Назарити, создатель первого вертепного ящика, ставший и первым, вместо профессионального актера,  «вертепщиком», уверяет, что вертеп не театральный жанр и не требует актерского профессионализма. - Напротив, ему противопоказана индивидуальная игра, интонирование.
      К этой  мысли опытным путем приходили все, кто в то время всерьез погружался в исследование вертепной традиции.  Художник и режиссер Сергей Столяров: «Вертеп — чистая мистерия, которая тайной питается, а не торгует, поэтому в нем хороши те, кто стесняется играть и готовы только показывать». [3]

Вертепная кукла бесстрастна,  почти безмолвна. Она действует самим своим появлением, плавным движением в прорезях сцены, сопровождаемым пением стихов, краткостью реплик.  - Вот пред Иродом стоит скорбная мать из Вифлеема со скруткой-младенцем на руках, пришедшая  просить  его милости. Зовут ее как ту евангельскую Рахиль, а может это она и есть – Рахиль, которая «плачет о детях своих и не может утешиться, ибо их нет».– Та же сила  обобщения, та же духовная напряженность при скупости средств и  ощущение вневременности происходящего.

      Потому и уместно в вертепе ровное  «пономарское» произнесение текста, отстраненное, без интонаций, как в церкви. Ибо важно здесь не характер, а событие, не личностное восприятие, а свидетельство.
                                                    ***
        Не только духовный голод 1980-х заставил создателей нового вертепа обратиться именно к каноническому, а не балаганному его варианту конца XIX века. При первом восстановлении вертепа, прежде чем пришло понимание того, что вертеп - мистерия,  что «в час Рождества он становится священным местом» [4], интуитивно возникло отношение к нему как к святому делу.

        Ирина Павловна Уварова, посвятившая теме вертепа многие годы  как исследователь и практик, приводит в своей новой  книге «Вертеп:  мистерия Рождества» историю встречи с первым в ее жизни вертепом, случившейся в1963 году в украинском селе Городжив.
      -Школьники носили по селу в рождественское утро самодельный вертеп.  Три мальчика - три волхва  «со звездой на шесте, с колокольчиком, старательно сделанным из консервной банки», и с крошечным самодельным ящиком, запомнившимся своей абсолютной беспомощностью. Мальчик на крыльце пел о том, что чистая Дева родила Божьего Сына - «в ясли положила, сеном притрусила», а «в руках он держал вещественное доказательство тому, что говорит чистую правду». Этот городживский ящик, далекий не только от «пышных сооружений о двух этажах, при нарядных куклах», но и вообще от всякой культуры, «растерял, - по словам автора,- абсолютно все, но все-таки помнил главное: Христос родился».– Этот вертеп был  детским исповеданием веры. И за эту веру была принесена жертва. 

      «Дети отчаянно рисковали, занимаясь этим странным делом. В 1960-х на Западной Украине за святочные хождения преследовали с милицией». И по следу мальчиков, ходивших с вертепом, шла спецбригада. 
 - «Дети же убегали. Один убежал в лес, да там и замерз до смерти. Другого пытал школьный учитель, входивший в бригаду охотников за детьми…

 - Что же это, Боже? - Дети, перебитые Иродом; младенец, отнятый у Рахили; западянские школьники, загнанные до смерти, ходят тихим хороводом вокруг рождественской своей собственной елки, плачущей слезами кровавой смолы».[5]
Этот рассказ о вертепе юных городживских  исповедников и мучеников за Христа должен бы помнить каждый, кто собирается когда-либо играть вертеп. В нем о вертепе сказано главное - он всегда был и есть провозглашение веры перед всеми. - Вертеп открыто  говорит от полноты любви о радости встречи с Богом. Говорит именно в те дни, когда рождается Христос, т. е. когда умолчание невозможно, когда оно равносильно отречению.

      Так невозможна и та неправда, что возникает, если играют вертеп люди, веры не имеющие  или хотя бы не сочувствующие ей.

      Еще В. Новацкий настаивал на том, что  играющий вертеп должен, прежде всего, иметь верное отношение к предмету: "Если у человека нет ощущения, что мир построен именно таким образом, как это представляет христианство, мистерии не получится. Когда я преподавал, то обычно говорил своим студентам: "Мне не важно, верующие вы или нет, но есть такой факт человеческой истории - рождение Христа. С момента его рождения начались новое летоисчисление, новая культура. Если вы не понимаете, что это есть некий рубеж нового сознания человечества, что вы играете рождение человека, который изменил весь мир, тогда не играйте". Я не спрашиваю их, крещеные они или нет, но понимание того, к чему они прикасаются, должно быть».[6]
                                                  ***
      Сегодня вертеп стал популярен. Его играют от Петербурга до Саратова и далее. Играют артисты, художники, музейные работники, священники, дети и педагоги православных воскресных школ.- И, казалось бы, все условия соблюдены: сезонность исполнения, понимание момента и темы,  любовь к народному театру. Но настоящая мистерия, которая, по свидетельству очевидцев, получалась у В.Новацкого, почему-то не выходит. Или выходит редко.

      Говорят, нет живого контекста,  в котором можно было бы творить. Мол, в деревнях  драму давно не играют, а  городская интеллигенция, увлекающаяся вертепом, о специфике народной мистерии задумывается не часто. 

      Но вероятно, имел значение и тот факт, что впервые  вертеп Новацкого зазвучал как мистерия, когда его играли в Знаменском храме.- Не всем исполнителям вертепа доводится сегодня  играть в храмовом пространстве, не всем дано почувствовать его сакральность, ухватить и сохранить  этот нерв сопереживания, обращенного вверх по духовной вертикали.   
     И все же, оставляя мистерию как редко достижимый идеал, вертеп продолжают играть, актуализируя его другие, не менее важные для нашей сегодняшней жизни, качества.

      Мы говорим не только о его  миссионерских возможностях, о способности привлечь и тронуть сердце невоцерковленного зрителя.
      Мы хотим обратить внимание на возможности вертепа как семейного кукольного театра. Был ли он таковым в прошлом или не был, специалисты могут спорить бесконечно. Но сегодня это одно из реальных направлений развития вертепного театра. Вертеп открыт людям разной степени воцерковленности, он одинаково обращен к аудитории  детской и взрослой, он доступен и серьезен одновременно, а потому способен объединить в одном устремлении всех членов семьи, став связующей ниточкой Семьи и Храма. И здесь, при создании семейного вертепа, нам, - утверждает мастер-кукольник Назарити, - будут нужны «все его спасительные смыслы».

      Это объединяющее свойство вертепа было отмечено еще Новацким, задумавшим проводить «Рождественские семейные вечера», или фестивали «Вертепов», в  которых участвовали бы все желающие — и любители, и профессионалы. - За этим были  другие фестивали. Один из последних –популярный Фестиваль школьных и семейных вертепов, организованный Александром Грефом - руководителем московского театра «Бродячий вертеп» и учредителем Гильдии вертепщиков. Членами этой гильдии являются ныне и вертепщики из Серпухова и Серпуховского благочиния, вот уже 15 лет благополучно существующие в русле семейной вертепной традиции.

      Вертепная история в городе началась, когда в 1995 году профессиональные музыканты Владимир и Екатерина Зотовы, бывшие участники ансамбля духовной музыки «Сирин», отпочковавшегося в свое время от ансамбля Покровского,  решили  реконструировать вертеп силами  своей многодетной поющей семьи.
      Тот первый вертеп семейного певческого ансамбля Зотовых «Живая старина», сыгранный в стенах Троицкого собора, был овеян легендами: вертепный ящик, доставшийся, по слухам, от Покровского; куклы, сделанные профессиональными московскими вертепщиками; поющие дети, начинающие петь раньше, чем говорить; духовные стихи, впервые услышанные серпуховичами вживую. - И, конечно, само пение. Высокий исполнительский уровень и бережное, любовное отношение к текстам и теме Рождественского  представления, определившие место вертепа в нашем сознании. 

      Оценить сам процесс создания вертепа, его неизбежное глубокое воздействие на всех участников этой затеи, мы смогли позднее, когда Владимир Зотов стал священником собора Николы Белого и в работу над вертепом были вовлечены  воспитанники воскресной школы собора и их родители, т.е. когда семья расширилась до размера церковной общины.

      «Нет более действенного средства для того, чтобы прервать умственную лень и пробудить дух, - писал о воспитательной роли школьного театра классик христианской педагогики Ян Амос Каменский. - Эти забавы ведут к серьезным целям». К серьезным целям, в случае с нашим вертепом, можно отнести и совместное, на равных, участие детей и взрослых в важном духовном деле. Здесь случилось то, что редко удается во время церковной службы, где дети часто не могут найти себе применения, а потому устают и мешают взрослым. Здесь дети, которым доверили рассказывать историю о Божественном Младенце, доступную их пониманию, стали сознательными действующими лицами. Родители же, направляя их, держались на шаг позади, стараясь не разрушить в них ощущение радости и удовольствия от важности выполняемой работы. 
      Это удивительное явление – рождественский вертепный театр – преодолело во взрослых чувство неловкости, неудовлетворенности, порой, растерянности, возникавшее при попытках гармонично войти  в церковную жизнь вместе со своими детьми. Теперь у детей при храме было свое дело, которое, однако, они не могли осуществлять без старших. Взрослые и дети стали со-участниками в одном деле, имевшем свое начало и завершение  все-таки там, на Литургии.

      Закономерно, что вертеп получил поддержку именно в священнической среде. У Зотовых появились последователи – семья священника Сергия Свирепова. Прочувствовав магию вертепного действа и оценив особую роль вертепа в деле воцерковления семьи, отец Сергий и матушка Ольга увлекли идеей вертепного театра детей из сел Игумново и Турово,  учащихся  воскресной школы храма Архангела Михаила в Пущино, прихожан Богоявленского храма в Серпухове, создав не один вертеп.

      Не имея музыкальной подготовки и опыта Зотовых, Свиреповы брали энтузиазмом и преданностью делу. Самоотверженность батюшки, находившего время, силы и средства для создания очередного вертепа, творческое горение матушки Ольги, отвечавшей за музыкальную и литературную часть, привлекали в круг ценителей и участников вертепного дела все большее количество замечательных людей. Среди них: автор росписи вертепного ящика, выпускник Суриковки, Александр Руснак, мастер-кукольник Исрафил Асадуллаев, с более чем сорокалетним  профессиональным стажем, и другие.

      С приходом в дело каждого нового человека вертеп обретал и новые краски. Так, состоящая из пианистов семья отца Дионисия Крюкова, настоятеля Пущинского храма Архангела Михаила, продолжив работу над вертепом, начатую в воскресной школе храма отцом Сергием, сделала акцент на певческом сопровождении вертепа, придав ему выдержанный академический характер.
      Вопрос же о появлении на свет необычного Пасхального вертепа решил уже не музыкальный, а поэтический талант биолога и певчей Натальи Каширской, написавшей для Ольги Свиреповой текст нового вертепа на основе рассказа Лескова «Сошествие во ад» и апокрифов. Пасхальный вертеп - явление, хотя и редкое, но не столь неожиданное, как может показаться, –  известен, например, текст литургической драмы XII века «Воскресение Спасителя» с аналогичным сюжетом.
      Параллельно с развитием вертепного дела в священнических семьях и приходах, в Серпухове существовала еще одна форма вертепного бытия. - Городской Музейно-выставочный центр (в обиходе - МВЦ) с самого начала сотрудничал с  Зотовыми и Свиреповыми, устраивая у себя на Святках представления их вертепов. В 2005 году МВЦ включил вертеп в свою этнографическую экспозицию, а в 2007 обзавелся своим вертепным ящиком и куклами - копией вертепа Зотовых. Вертепная тема  вошла в экскурсионные программы и выставочную работу Центра.
      В начале  2008 года на выставке «Знакомьтесь, кукольный театр!» серпуховичи имели возможность познакомиться с обманчиво простым и необыкновенно поэтичным вертепом приглашенных из Саратова Василия и Ольги Черевковых – участников Московского фестиваля Рождественских вертепов 2004 года. Незабываемы их плоские  картонные куклы, украшенные фольгой, и звук колокольчика, заменивший пение.

      С возникшей в МВЦ идеей Фестиваля домашних кукольных театров совпало появление в Центре Виктора Назарити, перебиравшегося на постоянное место жительства из Москвы в благословенную Тарусу. Тема фестиваля  пришлась Назарити впору, и его авторский вертеп, включавший мотивы любимого им Рене Магритта, стал центром выставки, от которой оттолкнулся наш фестиваль.
      На всех шести представлениях вертепа Назарити в Центре  на лавках и на полу, устланном ковром, сидели именно те, кого он хотел увидеть: знающие толк в происходящем взрослые и впервые услышавшие про вертеп дети. И тем и другим  мастер хотел донести свою боль и мечту о семье, где дети трудятся рядом с родителями,  увлеченные их неподдельным интересом, где старший помогает младшему, где каждому в меру возраста и способностей находится свое место. В этом общем семейном деле, замешанном на творчестве, каким, конечно же, мог стать и вертепный театр,  происходит настоящее общение старших и младших, живое обучение – из рук в руки, воспитание – без назидания, и подлинное пробуждение души.  

       Но мечта есть мечта, а играть вертеп Назарити помогала не семья, а девичий фольклорный ансамбль Ольги Свиреповой. – Эта встреча была знаменательной. После нее было совместное участие в  фестивале в Коломне, в творческой встрече, посвященной памяти Новацкого, в музее им. Бахрушина. Между этим - знакомство с Ириной Уваровой, одобрившей работу Свиреповых и оценившей экспозиции МВЦ. И снова фестивали и все новые и новые контакты, ведь, по большому счету, людей, занимающихся фольклором, а тем более вертепом – капля в море, и  каждый опыт в этой области ценен и показателен.

      Но самым драгоценным для нас стал  маленький картонный вертеп, вдохновленный вертепом Черевковых,  сделанный детьми и мамой Тимофеевыми за ночь до Рождества, - осуществленная мечта Виктора Назарити, живая практика народной традиции,  - занявший свое скромное, но достойное место  на выставке Фестиваля, который, мы уверены, будет иметь  счастливое продолжение.
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     Игумения Митрофания  (в миру  баронесса Прасковья Григорьевна Розен)

      (15.11.1825 - 12.08.1899)
Из презентации к докладу Л.Захаровой
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         Иллюстрации   к  докладу  О. Свиреповой
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               1.   У вершины  горы  Фишт.  2009 год.
               2.   На вершине горы   Оштен.  2012 год.
               3.   У Северного храма в Нижнем  Архызе. 2010 год.
               4.   Михайло-Афонская  пустынь. 2011 год.
               5.   На   трудовом послушании в Михайловой пустыне. 2011 год.
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Иллюстрации   к  докладу   Н. Логиновой
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1.Матушка Екатерина Зотова с участникми первых вертепных представлений в  соборе  Николы Белого

2. Рождественский вертеп семейного ансамбля Зотовых «Живая старина»

на Фестивале  домашних кукольных театров  в  МВЦ .  2010 г.

3. Рождественский вертеп  Богоявленского храма 

под рук. матушки Ольги Свиреповой 

4.  Вертепный ящик Храма Михаила Архангела Пущино

5. Вертепный ящик МВЦ
6.  Фрагмент вертепа  Виктора  Назарити.  2009 г.

                 [image: image20.jpg]



                              Выступление  иеромонаха Тихона (Яковлева)
                      от  Высоцкого  монастыря  г. Серпухова.
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                   Постоянный участник Чтений - зав. отделом

                   «Покровская Церковь» СИХМ  И.А.Волков 
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� Записки баронессы П.Г.Розен, в монашестве Митрофания. «Русская старина», июль 1902г., стр.215.





