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Во имя Отца и Сына и Святаго Духа. 
Мы все знаем, о чем сегодняшний 

праздник. Ветхозаветный первосвящен-
ник по внушению Духа Святого вводит 
Пресвятую Богородицу, трехлетнюю От-
роковицу, туда, куда только первосвя-
щенник, и только раз в году, мог войти. 
Как поет Церковь, Пречистая Дева вво-
дится «воспитатися во Святая Свя-
тых». 

Но Евангелие, которое мы сейчас 
услышим, — оно читается на всех Бого-
родичных праздниках, — повествует о 
встрече Божией Матери со святой пра-
ведной Елизаветой. Каждый раз в самое 
сердце поражают нас слова праведной 
Елизаветы, которые Духом Святым ис-
торглись из ее уст: «И откуда мне сие, да 
прииде Мати Господа моего ко мне?» 
Как будто речь идет о каждом из нас. Ка-
жется, эти слова перекликаются с по-
следним словом Христа на Кресте: 
«Совершилось!» Эти две женщины встре-
чаются как два облака, несущие в себе 
чистоту и свет. И в результате рождается 
Песнь Пресвятой Богородицы. В ней — 
гром и молнии, и небесная свежесть Духа 
Святого. Она все превосходит, и потому 
мы каждый день слышим ее на Утрени. 

Как могла Пречистая Дева сказать: 
«Яко призре на смирение рабы Своея»? 
Как могла назвать Сама Себя смирен-
ной? Как могла Она сказать: «Се бо от-
ныне ублажат Мя вси роди»? Мы знаем, 
что с самого Своего рождения Прекрас-
нейшая из дщерей человеческих никогда 
не смотрела в зеркало, потому что Она 
смотрела только на Бога. С младенче-
ства, с введения во Храм, в течение всей 
Своей жизни Она никого не видела, кро-
ме Бога Отца, никого не видела, кроме 
Своего Божественного Сына, — в напря-
жении постоянной любви, неколеблю-
щейся даже во время страшных Крестных 
Страстей Христовых, когда Она остается 
единой с Отцом, Сыном и Святым Духом. 

Однако Она говорит о Себе. Песнь 
Богородицы начинается словами, кото-
рые все — цитаты из Священного Писа-
ния, исполнившегося в Ней. Вот почему 
Она говорит: «Се бо отныне ублажат 
Мя вси роди». Это явление истины и люб-
ви, выражающей в радости Святого Духа 

то, чего еще не существует, то, что еще 
только в самом начале, то, что еще впе-
реди. Именно сегодня, после недели по-
ста, Церковь впервые воспоет ирмосы 
Рождества Христова, которые будут зву-
чать постоянно, пока мы не достигнем 
Вифлеема. Наше сугубое восхождение к 
тайне Божественного Воплощения начи-
нается в праздник Введения. 

Что же нам открывает сегодняшнее 
Евангелие? Два младенца еще не яви-
лись на свет. Они еще невидимы. Однако 
святой Иоанн Предтеча уже исполнен 

Богом во чреве своей матери, его сердце 
веселит Дух Святой. Вот почему он не 
будет пить ни вина, ни сикера — он не 
захочет знать никакого другого опьяне-
ния, кроме опьянения Духом Святым. И 
мы изумляемся абсолютно непостижимо-
му для нас дерзновению Божией Матери. 
Исполненная любви к Богу, Она произно-
сит слова невероятного пророчества. Ее 
радость — о том, что встретились вместе 
носящие в себе двух самых великих про-
роков, один из которых — Иоанн Предте-
ча, а другой — Спаситель мира. Мы 
называем Божию Матерь Царицей проро-
ков, и Она, действительно, превосходит в 
Своем пророческом дерзновении всех 
пророков. В Ее слове — абсолютная уве-
ренность, Ее слово — чистое как алмаз, 
оно рассекает как меч. 

«Се бо отныне ублажат Мя вси ро-
ди». Что значит «ублажат»? Это значит, 
что Ей будет дана полнота радости, бла-
женства. Она — радость Отца Небесного. 
Она — наша радость. Она — радость 
всего человечества. Если дано нам было 
однажды узнать Ее сокровенное участие 
в нашей жизни — мы узнали блаженство, 
которое не перестанет расти, пока мы 
храним верность Богу. В этом смысле все 
христиане — пророки. И Божия Матерь — 
поистине Царица пророков. Мы тоже, 
когда касается нас Дух Святой, исполня-
емся необыкновенного дерзновения, и ни 
в чем не сомневаемся. Потому что узна-
ем с великой уверенностью, что мы наве-
ки едины с Богом — что бы ни произо-
шло. И когда мы — с Ним, то способны 
совершить невозможное. Так человек в 
состоянии опьянения может сражаться с 
теми, кто намного сильнее его, или обе-
щать самое невероятное. Но когда он 
протрезвеет, то видит, что нет в нем ни-
чего великого. С нами происходит нечто 
подобное. Мы возвращаемся в наше 
«нормальное» состояние, осознаем необ-
ходимость продолжать свой путь в этой 
долине слез — и у нас возникают сомне-
ния. Но на самом деле, наше нормальное 
состояние — это то состояние опьянения, 
которое дается нам в познании благодат-
ной вечности. 

Мы говорим, что Божия Матерь — пре-
дизбранная от всех родов прежде созда-

ния мира. И введение Ее 
во Храм, во Святое Свя-
тых, — свидетельство 
этому. Но самое порази-
тельное в жизни Богоро-
дицы и Матери света — 
это то, что Она должна 
была пройти через мрак 
веры. Часто противопо-
ставляют веру и видение. 
Преподобный Силуан 
Афонский пишет, что 
одно дело — верить в 
Бога, а другое — знать 
Его. И Святые отцы всех 
веков говорят, что Божия 
Матерь видела, знала, 
что должно произойти. 
Но Она не была бы столь 
возвеличена Богом, если 
бы Ей не было дано 
пройти через мрак веры. 
Потому что Она более 
всех должна была приоб-
щиться тайне крестной 
богооставленности Свое-
го Сына. И потому что 
Ей, как нашей Матери, 

надо было приобщиться тому, что пере-
живает каждый из нас. 

Нам должно быть совершенно ясно: 
чем глубже благодатные откровения, чем 
больше Дух Святой утешает, просвещает 
и вдохновляет нас, тем большее имеем 
мы дерзновение. И тем большие испыта-
ния ждут нас впереди. Чем яснее мы ви-
дим в свете Духа Святого, тем большая 
требуется от нас вера, чтобы передви-
гать горы, о которых говорит Христос. И 
тем большая вера требуется от нас, ко-
гда все происходящее вокруг, кажется, 

совершенно проти-
воречит Божию 
взгляду на мир. Это 
значит, что видение 
тайн, введение во 
Святое Святых Бо-
жией Матери, требо-
вало от Нее исклю-
чительнейшей веры. 
Вера — продолже-
ние откровений. 
Благодатное виде-
ние — это состоя-
ние опьянения, кото-
рое дает нам Дух 
Святой. А вера — 
это свет, который 
позволяет нам идти 
во мраке событий. И 
Бог знает, среди 
какой тьмы шла Бо-
жия Матерь, особен-
но тот отрезок 
крестного пути, ко-
гда Она ни на шаг не отступала от Своего 
возлюбленного Чада. 

Мы продолжим наше восхождение к 
Рождеству Христову. Но будем помнить, 
что образ всего этого поста — ночь Рож-
дества. И она будет длиться достаточно 
долго, потому что мы должны дойти до 
самых Вифлеемских яслей. До того ме-
ста, где никто Его не принял, и «свои Его 
не приняли». «Свет во тьме светит», 
но «свои Его не приняли», как услышим 
мы среди пасхальной ночи. И это в пол-
ной мере относится также к тайне Рожде-
ства. Свои не приняли Его, не позаботи-
лись о Нем. И Божия Матерь идет в ночи, 
но с верой и надеждой. Мы не сомнева-
емся, что Она знает. Она знает. Все ма-
тери мира чувствуют, что произойдет с их 
детьми. А здесь — Божия Матерь. 

Она знает, что эта Вифлеемская пеще-
ра — прообраз гробницы, в которую по-
ложат Его, сняв со Креста. Она знает, что 
пелены, которыми повит Младенец, про-
образуют те пелены, которыми Он будет 
связан во гробе. Она знает, что в мире — 
ночь. Она знает, что существует великая 
взаимосвязь между рождением и смер-
тью Ее Божественного Сына. И в час, 
когда будет совершаться переход от Ве-
ликой Субботы к Светлому Воскресению, 
мы услышим, что те, кто хранит Ему вер-
ность до конца, будут идти ко гробу с аро-
матами еще во тьме, и достигнут его с 
первыми лучами восходящего солнца. 
Точно так же горит среди мрака мира 
звезда Вифлеема. В ночи Рождества при-
сутствует то и другое. И мы идем ко Хри-
сту, думая о том, как всю нашу жизнь при-
нести к Его яслям. И всех наших детей. 
Будем молить Божию Матерь, входящую 
сегодня во Святая Святых, чтобы Она 
сопутствовала нам в ночи веры и надеж-
ды в течение всех этих дней, которые 
отделяют нас от Рождества Христова. 
Аминь. 

Введение в тайну Рождества Хри-
стова 

Перед великими и сильными, перед 
гордостью человеческой Бог снова ставит 
сегодня ребёнка. Вот знамение, которое 
будет явлено в Рождестве Христовом и 
которое мы видим уже сейчас. Этот Ребё-
нок, трёхлетняя Отроковица Мария, со 
всем совершенством, какое у Неё есть, 
ведёт нас к более высокому, чем Она, — 
к Богомладенцу Христу, к Источнику жиз-
ни нашей. Если «не будете как дети, — 
говорит Христос, — не войдете в Цар-
ство Небесное». 

Но требуется осторожность. Возвра-
щение к детству небезопасно. Нам всегда 
угрожает болезнь инфантилизма. Разу-
меется, не этого ждёт от нас наш Творец, 
наш Отец. Мы должны быть детьми серд-
цем, а не умом. Источник всего — это то, 
откуда я пришёл, это прежде меня, преж-
де всех. Это то, откуда мы посланы Бо-
гом на землю. В плане земном любовь 
наших родителей — начало нашего рож-
дения. Но мы понимаем, что надо восхо-

дить выше, всегда выше. И так мы при-
дём к любви Того, Кого мы называем Бо-
гом, Творцом, Отцом, Началом. Это то, 
что мы ищем и обретаем среди Пасхи 
Господней, когда слышим Евангелие: «В 
начале было Слово». И это то, о чём го-
ворят самые первые слова Писания: «В 
начале сотворил Бог небо и землю». 
Только здесь может найти каждый из нас 
своё подлинное место рождения, своё 
подлинное «я». Только здесь мы можем 
родиться в новый мир и составить все 
вместе с Богомладенцем и Пречистой 
Его Матерью народ Божий. «Если кто не 
родится свыше, не может увидеть 
Царствия Божия» (Ин. 3:3). 

Введением во Храм своей трёхлетней 
Дщери святые праведные Иоаким и Анна, 
которым вверена забота об их Чаде, со-
вершают служение этой глубокой тайны. 
Тайны отношений их Чада с Источником 
Её жизни — Богом Отцом. О, если бы 
родители, присутствующие при крещении 
своего ребенка, по-настоящему сознава-
ли, что значит это таинство! Как сказал 
один священник, новомученик: «Ваши 
дети — не ваши дети». 

Событие Введения возвещает нам о 
чрезвычайной человеческой ответствен-
ности и о том, что превосходит кровные 
узы. Необходимо превзойти земное род-
ство, чтобы явились свобода и ответ-
ственность каждой человеческой лично-
сти пред Богом. «Кто любит отца или 
мать более, нежели Меня, не достоин 
Меня; и кто любит сына или дочь более, 
нежели Меня, не достоин Меня» (Мф. 
10:37). Сам Господь не отнесёт ли к Са-
мому Себе это слово, слишком тяжкое 
для слышания многих: «Кто матерь 
Моя? и кто братья Мои? И, указав ру-
кою Своею на учеников Своих, сказал: 
вот матерь Моя и братья Мои; ибо кто 
будет исполнять волю Отца Моего 
Небесного, тот Мне брат, и сестра, и 
матерь» (Мф. 12:48-50). 

Надо ли напоминать здесь об исчезно-
вении двенадцатилетнего Отрока Иисуса 
в Иерусалиме и Его пророческом изумле-
нии перед тревогой и упрёками Его роди-
телей: «зачем было вам искать Меня? 
или вы не знали, что Мне должно быть в 
том, что принадлежит Отцу Мое-
му?» (Лк. 2:49). 

Праздник Введения во Храм вводит 
нас в тайну Рождества Христова. Тайну 
Самого Бога и тайну человека — творе-
ния, чада Божия. Чтобы Бог мог стать 
Еммануилом — Тем, Кто «с нами Бог», 
надо, чтобы каждый из нас стремился 
быть «человеком с Богом», стать чадом 
Божиим. В то время как мы часто доволь-
ствуемся быть только чадами своих роди-
телей, детьми земли. 

 
https://hram-vsr.ru/index.php?

op-
tion=com_content&view=article&id=1036:vv

edenie-vo-khram-presvjatojj-
bogorodicy&catid=62:ash&Itemid=106 
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Проповедь протоиерея Александра Шаргунова 
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Р о ж д е с т в е н с к и й  п о с т  
(с 28 ноября по 6 января) 

Для многих пост стал давно привыч-
ным делом. Настолько, что даже забы-
ваем, а ради чего все происходит? На 
вопрос, как вернуться к изначальному 
понимаю смысла поста, отвеча-
ет священник, иконописец Андрей Да-
выдов: 

С возрастом лучше осознаешь, насколь-
ко слаб и ограничен отдельный человек, 
сколь бы он ни был умен или талантлив. 
За время своей жизни никто из нас не в 
состоянии понять все, что встречается, и 
обо всем выработать правильную страте-
гию поведения. 

Для восполнения нашей недостаточно-
сти нам дано в пользование замечатель-
ное средство, которым мы – современные 
и самостоятельные люди 21-ого столетия, 
– к сожалению, мало пользуемся, пытаясь 
всюду обойтись собственными усилиями. 
Я имею в виду коллективный, или, говоря 
в церковной терминологии, «соборный» 
опыт человечества. 

Есть выработанный веками и людьми 
опыт, как жить полноценно и счастливо. 
Есть уже решенные вопросы и отрегулиро-
ванные вещи, которые нам лично нет 
необходимости продумывать и перепрове-
рять методом проб и ошибок, каждый раз 
изобретая велосипед. Очень многое за нас 
продумали и проверили предыдущие поко-
ления. Целесообразно воспользоваться их 
опытом, чтобы легче справляться с теми 
задачами, которые наше время ставит 
перед нами. 

Мне кажется, что раньше людям было в 
чем-то легче жить, поскольку они больше 

доверяли об-
щинному опыту, 
который впиты-
вает в себя все 
полезное для 
жизни и указыва-
ет остерегаться 
от вредного, уби-
вающего и раз-
рушающего. По 
большому счету 
этот опыт под-
сказывает, что – 
дорога Жизни, а что – смерти. 

Нам досталось время, в котором от-
дельная индивидуальность постоянно про-
тивопоставляет себя общему, и лежащая 
на поверхности, доступная каждому жела-
ющему премудрость коллективного опыта 
оказывается для нас сложнейшей теоре-
мой, на которую мы расходуем массу лич-
ного времени и сил, достойных более рен-
табельного применения. 

Мне кажется, что одна из задач Церкви, 
с которой она прекрасно справляется, — 
быть накопителем и хранителем этого об-
щего опыта, чтобы поделиться с каждым, 
кто о нем спросит. Любые «бытовые» и 
будничные рекомендации Церкви всегда 
основаны на длительной проверке практи-
кой и имеют целью сделать жизнь каждой 
личности полноценной, а человеческий 
род — жизнеспособным. 

Среди прочих законов «правильной», 
«нормальной» жизни с самых первых дней 
существования Церкви постоянно присут-
ствуют правила поста. Они широко варьи-

руются в зависимо-
сти от времени, 
народности и ме-
ста, но всегда упо-
минаются как обще-
принятая часть жиз-
ни. 
Никто не будет спо-
рить, что наше со-
стояние и самочув-
ствие среди проче-
го зависят от наше-
го питания. Любой 

журнал о здоровье пишет, что наше пита-
ние должно периодически регулироваться. 
Во всех многочисленных старых и новых 
диетах сообщается о том, что должны 
быть сезонные периоды более легкого 
питания с исключением животных жиров и 
тяжелой пищи. 

Почему бы мне не воспользоваться 
опытом поколений моих предков, которые 
столетиями учились именно в этом клима-
те и на этой земле обращаться с едой пра-
вильно? Этот опыт выражен, в частности, 
в церковных предписаниях о посте. 

Это однозначно полезно и душе и телу, 
которые очень взаимосвязаны, ведь чело-
век есть целостное единство. Любой, кому 
приходилось хотя бы неделю попоститься, 
знает то чувство легкости, бодрости и по-
движности, которое сопутствует этому вре-
мени. В сложившихся на практике прави-
лах поста для мирян не идет речи о дове-
дении себя до голодных обмороков и сни-
жении работоспособности. 

Наоборот, по моему личному опыту, во 

время поста работа спорится лучше и про-
ще. «Выход производимой продукции» (в 
моем случае написание икон), несмотря на 
большее количество обязательных для 
меня, как настоятеля прихода, богослуже-
ний, никогда не бывал у меня меньше, чем 
в обычное время. Обычно — больше. 

Все вышесказанное — лишь некоторые 
соображения по поводу практической 
пользы поста. 

Если же говорить о том, что касается 
веры, мне важно, чтобы Рождество было 
особенным и длительным событием. Я не 
успею прожить и проникнуться значением 
праздника Рождества Христова за послед-
ние день-два – 6-7 января. Начиная пост 
за 40 дней, я уже вступаю в область этого 
События. 

Пост выражается не только в опреде-
ленном питании. На эти дни выпадает 
большее, чем обычно, количество богослу-
жений, которые с первых дней поста по-
священы приближающемуся Празднику, и 
ежедневная будничная деятельность в 
большей степени пропитывается духом 
молитвы и веры. 

В период поста лучше понимаешь, что 
тебе дана жизнь не только для того, чтобы 
успеть переделать все житейские заботы, 
что каждое ее мгновение ответственно, 
«торжественно и чудно». Все дни поста, 
Праздника и последующих Святок совокуп-
но освещены особым светом и внутренней 
приподнятостью души. 

http://www.pravmir.ru/post-%E2%80%93-
chtoby-rozhdestvo-bylo-osobennym/ 

 

Н а г р а ж д е н и е  б л а г о т в о р и т е л е й  

21 ноября после литургии Престольного праздника Михайло-Архангельской церкви г.Новокузнецка Высокопреосвященнейший Аристарх, митрополит 
Кемеровский и Прокопьевский наградил тружеников Новокузнецкого ДРСУ епархиальными наградами за изготовление и установку новой ограды Кузе-
деевской церкви. Среди награжденных : генеральный директор Макаревич Григорий Геннадьевич, начальник участка № 5 Дукин Игорь Вениамино-
вич ,кузнец Файзидинов Кадридин Айнидинович, тракторист Смертин Николай Юрьевич, дорожный рабочий Борщ Ярослав Григорьевич, дорожный ра-
бочий Сытков Валерий Александрович, дорожный рабочий Лысенков Андрей Юрьевич, мастер участка Соломенников Федор Сергеевич, а так же глав-
ный инженер ОАО «Предзаводская автобаза» г. Кемерово Матвиенко Юрий Владимирович. 

http://www.pravmir.ru/author/user_1321212899/
http://www.pravmir.ru/author/user_1321212899/
http://www.pravmir.ru/enkaustika-vek-xxi-ikony-svyashhennika-andreya-davydova/
http://www.pravmir.ru/rojdestvo.html
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Дорогие мои, ча-
да Церкви Христо-
вой! 

В нынешние дни, 
когда небо и земля 
ликуют о неизречен-
ной милости Божией 
- о рождении в мире 
Спасителя его, когда 
Православная Цер-
ковь 2000-летним 
своим страдальче-
ским стоянием в 
истине и спаситель-
ными своими труда-
ми утверждает, что с 
нами Бог, когда сонм 
российских прослав-
ленных новомучени-
ков заложил в фун-
дамент Церкви плод 
своего красного сея-
ния, и Божией милостью народ России 
начал вспоминать свое славное христиан-
ское прошлое и находит теперь дорогу в 
храм Божий к Богу, - радоваться бы нам и 
жить живой верой и несомненной надеждой 
на Бога и на Его Святую Церковь. Жить и 
ежедневно помнить, что печать дара Духа 
Святаго, полученная нами в святом креще-
нии, соделала нас чадами Божьими и бла-
годарить Бога. Но нет, в эти духоносные и 
святоносные дни мрачная тень духовного 
возмущения взволновала умы и сердца 
верующих и лишает их не только радости 
всемирного и вечного торжества, но и са-
мой веры и благонадежия. 

Дорогие мои, и кто же сегодня дерзко 
отдает правление миром темным силам? 
Кто вновь, как во времена Спасителя, под-
ходит к Нему с лукавым вопросом: Как Тебе 
кажется? Позволительно ли давать подать 
кесарю, или нет? (Мф. 22, 17; Мк. 12, 14; 
Лк. 20, 22). 

А на современном языке это звучит так: 
"Принимать ли новую систему налогообло-
жения или нет?" 

Ответ парадоксален. Сами православ-
ные верующие христиане: священники и 
миряне, забыв о Промысле Божием, о Боге, 
- отдают власть темным силам. И как тогда 
совопросники Спасителя не удовлетвори-
лись Его ответом и отошли до времени, 
чтобы изобретать новый подвох на Него, 
так и ныне ответ соборного церковного ума 
и предпринятые Церковью меры по разъяс-
нению обстановки не приняты, - и продол-
жает нагнетаться смущение и смятение в 
ограде Церкви и в среде народа Божия, а 
на самом деле творит все это враг Божий, 
враг Церкви, враг нашего спасения. 

Государственная проблема об индивиду-
альных номерах налогоплательщика стара-
ниями врага Божьего, ложными слухами о 
введении в ИНН трех шестерок обрела в 
духовном мире великую силу смуты и стала 
для нас той проверкой, которая проявила в 
верующих отсутствие веры Богу и доверия 
Матери-Церкви... 

Дорогие мои, а ведь именно эту цель и 
преследовал враг, вводя в штрихкод число 
"666", а никакое иное. Но с какой легкостью 
и как безболезненно это роковое число 
было удалено, когда оно сделало свое де-
ло! Число убрали, заявление о присвоении 
номеров исключили, а смута и раскол в 
Церкви продолжают углубляться. И разго-
воры о печати антихриста, о безблагодат-
ности нашей Церкви, о близком конце мира 
будоражат умы. И сектантские, и противо-
церковные настроения и речи звучат уже и 
с амвонов церковных. В истории Церкви 
такие настроения прослеживались уже не 
раз, особенно в периоды политических по-
трясений, катастроф, войн и всякого рода 
"перестроек". Даже великие столпы Церкви 
ошибались.  Вот как описывает подобные 
события насельник нашей святой Псково-
Печерской обители великий подвижник 
благочестия митрополит Вениамин 
(Федченков): причина подобных явлений 
лежит "в душе человеческой… ее всегда 
соблазняет все таинственное, необыкно-
венное, сверхъестественное, чудесное; а 
особенное - страшное. А при этом появля-
ется ложная "ревность" о Боге... Это все 
давно известно в духовной жизни. Но пери-
одически подобные движения, как изверже-
ния вулканов, - начинают выходить наружу. 
Обычно это связано с какими-либо полити-

ческими потрясениями, ката-
строфами, войнами, притес-
нениями. Необходимо бо-
роться с этой язвой духов-
ной. Сам ап. Павел начал эту 
борьбу - написав целое 2-е 
послание к Солунянам( а 
отчасти и первое), где он 
запрещает верить "духу, или 
слову, или посланию" (2 
Фес.2-4). Несмотря на это, 
подобные движения в исто-
рии возникали снова и снова. 
И даже великие столпы Церк-
ви ошибались в назначении 
сроков "конца Вселенной". 
Например, св. Иоанн Злато-
уст прямо писал, что конца 
мира нужно ожидать около 
"четырехсотого" года. "Я не 
погрешу"(!), - говорил он, 
указывая приблизительную 

дату около 400 г. ... И погрешил: прошло 
1548 лет с этого дня, конца мира нет. Писа-
но это в 8-м томе его сочинений, в объясне-
нии Христа с самарянкой (Евангелие от 
Иоанна, гл.4). 

Подобно этому, и во время гонения на 
иконы и иконопочитателей - 6-9 веков - ду-
мал о "близком" конце мира св. Феодор 
Студит. И вообще многие и много раз увле-
кались этой идеей. В России - об этом гово-
рил о. Амвросий Оптинский."  

Но вот мы дожили до 2001 года, а конца 
мира все нет и жизнь продолжается. И Хри-
стос, пришедый в мир грешныя спасти, про-
должает Свой подвиг - любви к роду чело-
веческому. Он даровал нам путь ко спасе-
нию, и Он один и тот же на все времена 
для христиан и первых, и последних вре-
мен - и это вера в Промысл Божий и жизнь 
по вере. Сам же Господь наш Иисус Хри-
стос в Своей первосвященнической молит-
ве просит о всех, верующих в Него, Бога-
Отца: Я не молю, чтобы Ты взял их из ми-
ра, но чтобы сохранил их от зла. 

Дорогие мои, это о нас молит Христос! 
Так, Божиим велением мы, чада Божии, 
призваны жить в мире, а мир бывает раз-
ный - христианский, языческий, богоборче-
ский, и в нем, в таком разном, мы призваны 
пронести свет Христова учения и Истины, а 
это, по слову Писания,- "любовь, радость, 
мир, долготерпение, благость, милосердие, 
вера, кротость, воздержание. На таковых 
нет закона". 

В предпразднственном каноне на Креще-
ние Господне Церковь предельно ясно опи-
сывает отношение к мирскому и Божескому 
для всех, идущих во след Христа. Он - Хри-
стос - "написался, но не поработился еси, 
кесаревым повелением повинуяся, аще бо 
и от работы утешение нам подая, вольно 
повинуешися и даньствуеши дидрахму, но 
законом греха первее проданные ны свобо-
дил еси ныне и сыноположения удостоил 
еси". И по примеру Спасителя мы, верую-
щие, повинуемся государственным зако-
нам, оставаясь при этом духовно свобод-
ными, как сыны Божии, сыны Света! 

И как не вспомнить нам в нынешней 
нашей ситуации того момента в жизни 
Церкви, когда она вошла в беспредел рево-
люционной смуты и надо было учиться 
жить и сохранять Церковь в период полного 
беззакония. А наш Святейший Патриарх 
Тихон встречал каждый день в спокойствии 
духа, ибо верил Богу и Ему предавал и 
Церковь, и себя, и народ Божий. 

Вера Богу - вот в чем наша сила, наше 
противостояние смуте и расколу в Церкви. 
Свидетельства истинной веры оставили 
нам российские новомученики. Так, свя-
щенномученик митрополит Вениамин Пет-
роградский пишет перед своей мучениче-
ской кончиной: "Я радостен и покоен... Хри-
стос наша жизнь, свет и покой. С Ним все-
гда и везде хорошо. За судьбу Церкви Бо-
жией я не боюсь. Веры надо больше, боль-
ше ее надо иметь нам, пастырям. Забыть 
свою самонадеянность, ум, ученость и дать 
место благодати Божией - вот истинно хри-
стианский духовный настрой". 

Верующий живет в мире со Христом, 
умирает во Христе и идет ко Христу. И кто 
нас разлучит от любви Божией: ни скорбь, 
ни теснота, ни клевета на Бога и Церковь, 
которую сеет враг рода человеческого? 

А страх, идеже не бе страха, теперь па-
рализовал веру и отнял надежду, и тень 

вражья силится заслонить собой Солнце 
правды - Христа. 

Да не будет! Дорогие мои, как мы подда-
лись панике - потерять свое христианское 
имя, заменив его номером? Но разве это 
может случиться в очах Божиих? Разве у 
Чаши жизни кто-то забудет себя и своего 
небесного покровителя, данного в момент 
крещения? И не вспомним ли мы всех тех 
священнослужителей, мирян-христиан, 
которые на долгий период жизни должны 
были забыть свои имена, фамилии, их за-
менил номер, и многие так и ушли в веч-
ность с номером. А Бог принял их в Свои 
Отеческие объятия как священномучеников 
и мучеников, и белые победные ризы со-
крыли под собой арестантские бушлаты. Не 
было имени, но Бог был рядом, и Его води-
тельство вело верующего заключенного 
сквозь сень смертную каждый день. У Гос-
пода нет понятия о человеке как о номере, 
номер нужен только современной вычисли-
тельной технике, для Господа же нет ниче-
го дороже живой человеческой души, ради 
которой Он послал Сына Своего Единород-
ного Христа-Спасителя. И Спаситель во-
шел в мир с переписью населения. 

А что сказать о контроле и тотальной 
слежке, которыми так пугают простодушных 
людей? Когда и в каком государстве не 
было тайной канцелярии? Все было... и все 
есть... и будет... но ничто не мешает спа-
саться верующему человеку. И каждый 
идет по жизни своим крестным путем, ве-
рой проходя все, встречающееся на жиз-
ненном пути. И верующий все принимает от 
руки Божией с уверенностью, что все спо-
спешествует ему ко спасению. 

Подумать бы нам лучше о том, о чем 
действительно всегда надо помнить право-
славному христианину - о всевидящем Оке 
Божием, Которое видело, как ткалась наша 
плоть, об ангеле света и ангеле тьмы, сто-
рожащими каждый наш шаг, каждую думу - 
от младенческой колыбели и до гробовой 
доски. А думаем ли мы об этом? Сейчас мы 
все больше боимся печати антихриста, 
которая будет во время оно, во время, до 
которого мы не знаем, доживем ли. А вот о 
печати нашего личного греха мало кто даже 
задумывается. Но именно она, эта печать, 
отдает человека во власть антихристовых 
стихий и дел и является действительным 
прообразом той печати, которой на самом 
деле стоит бояться! И ничто божественное 
не пройдет сквозь эту страшную греховную 
печать, которой мы ежедневно печатаем 
свой ум и сердце. 

Господь же, зная нашу немощь, дал нам 
покаяние - разрешение от греха. Но это 
очищение души, ума и сердца совершается 
только в Церкви, только в Таинствах. И 
именно на Церковь сейчас так ополчился 
враг. Да, все Божественное Писание свер-
шится без сомнения. Да, будет пред концом 
мира три с половиной года такая туга, какой 
не было от сотворения мира, и этим знаме-
нуется власть антихриста. Да, будет Слав-
ное и Страшное Пришествие Спасителя, 
Который убьет врага духом уст Своих. Все 
будет, но - когда? Времена и сроки поло-
жил в Своей власти Господь Бог - Отец, а 
остановить Промысл Божий или изменить 
его не в силах никакая самая могуществен-
ная рука. И нам не удастся ни приблизить 
это время, ни предотвратить. А жить надо 
теперь, сейчас, жить надо в Боге. А уже 
сейчас зовут людей в леса, в пустыню, в 
потаенные комнаты. Не брать номер, не 
входить в новую систему государственного 
учета, уйти от мира, уйти из Церкви. Но как 
же спасаться? Как жить, как растить детей 
в Боге, б этом умалчивают все. И уже сей-
час поток горьких, слезных и недоуменных 
писем захлестнул духовников. 

Церковь наша уже имеет свой налого-
вый номер и в нее уже ходить нельзя. И 
старушка, всю жизнь свою и в самое тяжкое 
время сохранившая верность Богу и Церк-
ви, теперь будучи на исходе из жизни, отпа-
дает от Спасительного Церковного ковчега. 
И кто ответит пред Богом за соблазн малых 
сих, которые простодушно споткнулись о 
то, что к духовной жизни не имеет никакого 
отношения - о налоговый номер... Вот и 
смотрите, какая проверка нашей веры, ее 
разумности, ее духовности идет сейчас. 
Печать Христова явилась в мире после 
свершения Его спасительного подвига. 
Крест, бывший орудием позорной казни, 

освященный кровью и благодатью Господа 
нашего Иисуса Христа, стал Христовой 
печатью неограниченной силы на все 
вражье. Теперь же говорят только о числе 
666 как печати антихриста. Но разве он уже 
получил власть в мире? разве стерлись 
государственные границы, и мир и безопас-
ность убаюкивающе ласкают наш слух?.. И 
антихрист воцарился, признанный всеми 
как всемирный правитель, получив тем пра-
во на свою печать? Но еще Апостол и 
Евангелист Иоанн Богослов говорит, что в 
его время появилось много антихристов. А 
что скажем о настоящем, нашем времени? 
Разве что становится мало христиан и мно-
го, очень много антихристов. Их много - 
неверов, смутьянов, соблазнителей, рас-
кольников и растлителей, но это еще не тот 
единственный антихрист, который попуще-
нием Божиим получит власть над миром и 
живущими в нем на три с половиной года. И 
надо нам всем помнить, что мы теперь еще 
живем в спасительное время, во время 
благодатное, когда Спаситель мира Хри-
стос готов принять и спасти всякого греш-
ника, воздохнувшего к Богу о своем спасе-
нии. 

Вот и будем спасаться в Церкви, ограж-
дая себя страхом Божиим от всякого греха, 
от лукавства, лжи и фальши, от самости и 
своеволия. И хорошо бы теперь, когда в 
народе пробуждается христианское само-
сознание, понять нам всем, кому и за-
чемнужны теперь такие нехристианские 
методы борьбы за "свободу". Да и от чего 
должны мы быть свободны?  

- От христианской церковной дисципли-
ны, когда соборный голос Церкви оспарива-
ется личным мнением? 

- От Церкви единой соборной, расколь-
ническая часть которой зовет людей в 
"катакомбы", чтобы она выродилась в сек-
ту? 

- От выплаты налогов, чтобы по слову 
Писания: "кто собрал много, не имел лиш-
него, а кто мало - не имел недостатка?" 

И не насторожит ли чад Церкви то, что в 
желании достичь своей цели борцы не гну-
шаются пользоваться методом отца лжи 
диавола - КЛЕВЕТОЮ? С начала возникно-
вения этой смуты я написал немало част-
ных писем в отношении ИНН. И вот одно из 
них волей Божией было обнародовано че-
рез Интернет Сретенским монастырем на 
широкую аудиторию. Но письмо объявили 
подлогом. И сегодня я опять и опять подпи-
сываюсь под этим моим письмом. И именно 
в нем звучит мое восприятие всего проис-
ходящего, а не в той анонимке, которую 
опубликовали неведомые клеветники в 
газете "Русский вестник" (№№ 46-48 за 
2000 год), навязывая в ней свое мнение 
моему имени. Теперь же в связи с тем, что 
мое имя вплетают в свою клевету те, кто 
борется с Церковью, я обязан сказать всем, 
кто вовлечен в этот психоз: 

БОЙТЕСЬ РАЗДЕЛЕНИЯ И РАСКОЛА В 
ЦЕРКВИ! 

Бойтесь отпасть от Матери-Церкви, 
только она одна и сдерживает лаву анти-
христианского разгула в мире теперь! Бой-
тесь судить церковное священноначалие,- 
ибо это гибель и без антихристовой печати! 

БОЙТЕСЬ ГРЕХА! 
Мы уйдем из жизни задолго до того, ко-

гда явится тот страх, который обуял всех 
теперь. Но, отпав от Церкви, мы и наследу-
ем как раз то, чего так боимся сейчас. 
Напечатлеем же на скрижалях сердца и 
ума духовную основу нашего единения с 
Богом: Сыне, даждь ми твое сердце. Душу 
и сердце, верное Богу, Господь не отдаст 
на попрание врагу! Обмануть человека лег-
ко и другому человеку, обмануть нас врагу 
с его многовековым опытом во лжи ничего 
не стоит. При современных технических 
возможностях можно тайно и явно запечат-
леть все народы и "номерами", и "чипами", 
и "печатями". Но они душе человеческой не 
могут повредить, если не будет сознатель-
ного отречения от Христа, и сознательного 
же поклонения врагу Божию. И животворя-
щие слова Спасителя нашего да будут ру-
ководством и путеводителем нам по житей-
скому бурному морю:Мир оставляю вам, 
мир Мой даю вам; не так, как мир дает, Я 
даю вам. Да не смущается сердце ваше и 
да не устрашается (Ин. 14, 27-28), веруйте 
в Бога, и в Меня веруйте (Ин. 14, 2). 

http://www.zavet.ru/inn-krest2.htm 

По поводу разговоров о конце света приводим открытое письмо архимандрита Иоанна Крестьянкина одиннадца-

тилетней давности, которое и сегодня остается актуальным. 

http://www.zavet.ru/inn-krest2.htm


          СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ (Ноябрь 2012 г. № 43)      Стр. 5 

           Вера Церкви       Христос Яннарас 
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Бог присоединяет к Себе человеческую 
природу, делая ее причастной к Своему 
естеству. При этом в единой экзистенции, в 
единой личности ипостазируется способ 
бытия, общий обеим природам. Эта Лич-
ность - воплощенное Слово, второе Лицо 
Святой Троицы, "ставшее плотью"; Едино-
родный Сын Бога-Отца: Иисус, Христос 
(помазанник) Божий.  

Обе природы соединяются во Христе 
"неслитно" и "нераздельно". Они не смеши-
ваются между собой; их различие не 
упраздняется. Как Божество, так и челове-
чество Христово сохраняют присущие им 
свойства в лоне единой и неделимой экзи-
стенции, в единой Личности Христа. Цер-
ковь исповедует Христа как совершенного 
Бога и совершенного человека; ни челове-
ческое, ни Божественное Его естество не 
претерпевает, соединившись, никакого ис-
кажения, изменения или же умаления. Все 
эти формулировки, однако, рискуют пока-
заться чистыми абстракциями, если мы 
забудем о том способе, каким личность 
ипостазирует природу 
(реализует ее как экзистен-
циальный факт), а также о 
способе соединения при-
род. Необходимо помнить, 
что природа может реали-
зоваться лишь в образе 
личностной ипостаси, что 
вне личности она просто не 
существует. Личность же 
ипостазирует природу тем, 
что воссоединяет в един-
ственной и неповторимой 
экзистенции, в собственной инаковости и 
свободе все природные энергии: волевую, 
интеллектуальную, сексуальную, творче-
скую и т.д. Естество открывается нашему 
познанию лишь как экзистенциальное со-
бытие, то есть лишь через посредство сво-

их энергий, экзистенциально явленных в 
личности. Природа вне энергий есть просто 
абстракция, просто отвлеченная 
"сущность", не существующая реально. Но 
и личность вне ипостазируемой природы - 
не более чем абстрактный "принцип".  

Опасность интерпретации соединения 
двух природ во Христе как всего лишь умо-
зрительного "принципа", относящегося к 
лишенным всякого реального существова-
ния логическим 
сущностям, обна-
ружилась в Церкви 
в связи с ересью 
монофелитства и 
моноэнергизма. 
Сторонники этой 
ереси признавали 
соединение двух природ во Христе - чело-
веческой и Божественной, но мыслили его 
таким образом, что в результате этого со-
единения в личности Христа присутствует 
лишь одна воля и энергия.  

Между тем наличие одной воли и одной 
энергии свидетельствует о существовании 

и одной един-
ственной при-
роды: ведь 
вторая приро-
да, не прояв-
ленная как 
экзистенци-
альный факт, 
есть тем са-
мым нечто 
несуществую-
щее! Если во 
Христе дей-

ствует только Божественная воля и энергия 
- значит. Его человечество в действитель-
ности не ипостазировано. Тогда Он - всего 
лишь "призрак" человека, не обладающий 
реальным бытием; тогда человеческая при-
рода не может считаться ни воспринятой, 

ни исцеленной Божеством.  
Церковь видит во Христе воплощенное 

Слово Божие. В этом конкретном экзистен-
циальном факте ипостазирована как Боже-
ственная, так и человеческая природа. В 
единой экзистенции, в ее личностной ина-
ковости и свободе соединяются и действу-
ют энергии обоих естеств. Личность пред-
шествует природе, во-существляет ее, вос-
соединяет естественные энергии и прояв-

ляет их, оставаясь 
свободной по отноше-
нию к ним. Так, свобо-
да Христа как Лично-
сти не зависит от 
энергий двух природ. 
Она подчиняет их се-
бе, при этом соподчи-

няя их друг другу таким образом, что воля 
человеческая не противоречит и не проти-
вопоставляет себя всемогущей Божествен-
ной воле, но покоряется ей.  

Следовательно, первенствование Боже-
ственной воли во Христе не есть результат 
природной необходимости, оно не навяза-
но человеческому естеству всемогуще-
ством Божества. Это дело личного свобод-
ного выбора Христа, который Церковь про-
тивопоставляет выбору Адама. Первый 
человек отказался от возможности реали-
зовать свое бытие (личностное существо-
вание природы) по образу Троицы: жизнь 
как единение в любви и самоотречение в 
любви. Адам, обладая личной свободой 
(проявления и направления естественных 
энергий, конституирующих экзистенцию), 
предпочел направить волевую энергию 
своей природы не по пути жизни, но по пути 
смерти. Это означало иссякновение жизни, 
сведение ее к индивидуальному выжива-
нию, к изолированному ограниченному су-
ществованию ради самого себя. Природа, 
приобретая экзистенциальную автономию, 
действует как жизненная необходимость, 

как инстинктивное стремление выжить, 
самоутвердиться, продлить самое себя. 
Естество отделяется от возможности лич-
ностного бытия; природные энергии - от 
личностной свободы, от личностного спосо-
ба проявления, превращаясь в экзистенци-
альную самоцель, в естественную необхо-
димость. Личность подчиняется природе, 
условиям тварного бытия, и приходит этим 
путем к смерти как к последней природной 
неизбежности, господствующей над тва-
рью.  

Напротив, второй Адам - Христос - сво-
бодно подчиняет Свою человеческую волю 
воле Божественной, воле истинной жизни, 
проявляющейся в послушании Отцу, в са-
моотдаче любви. Божественная воля во 
Христе есть единая воля Святой Троицы, 
воля к жизни, любви и свободе - свободе от 
какой бы то ни было необходимости; свобо-
де, равнозначной вечной жизни. Именно 
этой воле к свободе, в которой жизнь реа-
лизуется как самоотдача и смирение в 
любви, - именно ей подчиняет Христос 
Свою природную человеческую волю; 
именно это смирение восстанавливает и 
исцеляет природу человека. Она не связа-
на более необходимостью самосохранения 
твари, ее отчаянными усилиями удержать 
свое эфемерное существование, неизбеж-
но кончающееся смертью. Отныне есть 
Личность, воссоединяющая природные 
энергии человека в свободном жизнеизъяв-
лении; отныне наша природа участвует в 
жизни Троицы через волю Сына. Твар-
ность, материальность нашей природы не 
препятствует ее ипостасному, экзистенци-
альному единению с Божеством, потому 
что не естество само по себе с его энергия-
ми (материальностью или же нематериаль-
ностью, духовностью), но ипостазирующая 
его личность конституирует реальное суще-
ствование человека.  

Поразительно, сколь тщательно искала 
Церковь наиболее точные определения, 
касающиеся Личности Христа. Эти усилия 
были направлены не на исчерпывающее 
словесное описание соединения Бога с 
человеком либо его логическое обоснова-
ние, но на предохранение этой истины от 
какого-либо неверного истолкования. Лю-
бое искажение повлекло бы за собой со-
мнение относительно возможности участия 
человека в претворении смертного и тлен-
ного в нетленное, совершающемся в ре-
зультате воплощения Слова.  

Мы называем воплощение Бога в Лично-
сти Христа "вочеловечением" Бога. "Мы 
говорим о Боге, ставшем человеком, а не 
об обожествленном человеке". Говоря о 
Христе, мы не должны упоминать вначале 
о человеке, с которым соединилось Боже-
ство, ибо не существовало никакой пред-
шествующей человеческой ипостаси, с ко-
торой впоследствии соединился бы Бог-
Слово. Божественный Логос Сам создал 
для Себя живую плоть "из чистой крови 
Девы", и, Сам будучи Ипостасью, воплотил-
ся благодаря этому чудесному зачатию. 
Восприятие человеческой природы Словом 
осуществилось в соответствии с тем, как 
природа проявляет себя в качестве экзи-
стенциального факта: исходным пунктом 
его стала утроба женщины, где зарождает-
ся и развивается живая плоть, носительни-
ца ипостаси-личности.  

Мы говорим сейчас о воплощении Сына 
и Слова Божия, второго Лица Святой Трои-
цы. Из этого вовсе не следует, что Слово 
отделяется от остальных Лиц, которых во-
площение нисколько не затрагивает. 
Напротив, Церковь видит в вочеловечении 

Логоса резуль-
тат общего дей-
ствия Боже-
ственных Ипо-
стасей. Не сле-
дует понимать 
это так, что Отец 
и Дух воплоща-
ются вместе с 
Сыном. Разли-
чие Ипостасей 
остается в силе; 
из них одно 
лишь Слово об-
лекается пло-
тью. Но воля и 
действие Трои-
цы не разделя-
ются после во-
площения; един-
ство Бога, внут-
рибожественной 
жизни не нару-
шается. Эта гар-
моническая це-
лостность жизни, 
воли и действия 
Божества осу-
ществлена во 
Христе, в Его 

Богочеловечестве: "Ибо 
в Нем обитает вся полно-
та Божества телес-
но" (Кол.2,9).  
Итак, мы исповедуем во 
Христе совершенного 
Бога, но также и совер-
шенного человека. Все-
целое Божество соедини-
лось в Его Лице со все-
целым человечеством; 
все без исключения свой-
ства и энергии всеобщей 
человеческой природы 
были восприняты Хри-

стом. Инициати-
ва этого соеди-
нения исходила, 
разумеется, от 
Того, Кто вос-
принял нашу 
природу, чьи 
действия были 
единичными по 
ипостаси и тро-
ичными по спо-
собу проявле-
ния воли и бла-
говоления. Од-
нако восприня-
тая человече-
ская природа не 
была пассив-
ной. Воплоща-
ясь, Бог не 
насилует наше 
естество, не 
использует его 
как инертный 
материал для 
осуществления 
Своей воли. 
Человеческая 
природа в ре-
зультате сво-
бодного личного 

выбора дает свое согласие послужить во-
человечению Бога. Она предает себя Богу 
всецело в неповторимой личности конкрет-
ного человека (ибо природа только и может 
существовать в личностной ипостаси). Речь 
идет о Деве Марии, свободно избравшей 
послушание воле Божией. Таким образом. 
Ее согласие сделало возможной встречу 
человеческой воли с Божественной в акте 
воплощения Слова: "Се, раба Господня; да 
будет Мне по слову Твоему" (Лк.1,38).  

В этих словах - выражение самоотдачи и 
самозабвения, принятие Божественной 
воли и абсолютное доверие к Его любви. 
Никакого эгоизма, никакого стремления к 

личной выгоде. Мария со- глашается 
зачать и родить Христа из одного лишь 
послушания Богу; она отдает себя исполне-
нию Божественной воли. И потому зачатие 
Христа не обусловлено никакой естествен-
ной необходимостью или целесообразно-
стью; никаким вожделением, страстностью, 
эгоистическим стремлением к наслажде-
нию или же инстинктом продолжения рода. 
Из автономного биологического процесса 
материнство превращается в событие лич-
ностного порядка, связанное с доброволь-
ным согласием, добровольным послушани-
ем Богу и упованием на провидение Божие. 
Именно благодаря свободе по отношению к 
естественной необходимости Пресвятая 
Богородица остается Девою и после рож-
дения Иисуса.  

Соединение Бога с человеком, воплоще-
ние Слова представляет собой, выражаясь 
языком Церкви, явление 
"сверхъестественное". Прежде всего это 
означает, что обе стороны - Бог и человек - 
действовали одинаково свободно, незави-
симо ни от какого "естественного" детерми-
низма. В лице Пресвятой Девы Марии бы-
ли упразднены пределы естества, а вместе 
с ними принципы и условия, определяющие 
жизнь твари в ее оторванности от нетвар-
ного. Но и нетварное, воплощаясь во чреве 
Девы, преступает границы Своего способа 
бытия и начинает существовать по образу 
твари: вневременное входит в поток време-
ни, бесконечное становится конечным, веч-
ное обращается в Младенца, бестелесное 
обретает ограниченную телесную индиви-
дуальность. Для нас, людей, 
"сверхъестественное" означает освобожде-
ние от тварной ограниченности и от власти 
необходимости, подчинившей себе наше 
бытие после грехопадения. Для Божества 
"сверхъестественное" - это свобода, проис-
текающая из трансцендентности по отно-
шению к любому детерминизму. Для Бога 
"сверхъестественное" действие означает, 
что Он "снисходит до нашей природы, то 
есть что Он уничижается до природы низ-
шей, которой Он ранее не обладал". Имен-
но в этом двойном преодолении естества 
Церковь усматривает единственный экзи-
стенциальный факт абсолютного характера 
- Личность Бога и Его образ, запечатлен-
ный в личностной человеческой экзистен-
ции.  

(Продолжение на стр.6) 

"Неслитно" и "Неслитно" и "Неслитно" и 
"нераздельно""нераздельно""нераздельно"   

”Природа вне энергий есть 

просто абстракция, просто 

отвлеченная "сущность", не 

существующая реально. Но и 

личность вне ипостазируе-

мой природы - не более чем 

абстрактный "принцип". 

Совершенный Бог и Совершенный Бог и Совершенный Бог и 
совершенный человексовершенный человексовершенный человек   

”Итак, мы исповедуем во Христе 

совершенного Бога, но также и со-

вершенного человека. Всецелое Бо-

жество соединилось в Его Лице со 

всецелым человечеством; все без 

исключения свойства и энергии 

всеобщей человеческой природы 

были восприняты Христом.  



Стр. 6         СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ СВЕТ ПРАВОСЛАВИЯ (Ноябрь 2012 г. № 43) 

Церковь признает в личности Пресвятой 
Богородицы единственное творение в лоне 

всего созданного Богом мира (как матери-
ального, так и духовного), в котором 
вполне была достигнута конечная цель 
тварного бытия: всесовершенное едине-
ние с Богом, максимальная реализация 
всех жизненных возможностей. Согласие 
Марии на воплощение Сына - не просто 
согласование человеческой воли с Боже-
ственной. Речь идет о единственном в 
своем роде экзистенциальном факте вза-
имопроникновения жизни нетварной и 
жизни тварной. Пресвятая Дева была со-
чтена достойной участвовать своей при-
родной энергией (энергией воли, но также 
и материнства) в единой энергии Боже-
ства, то есть в самой Божественной жиз-
ни. Ее естество, ее кровь, биологическая 
жизнедеятельность ее тела отождестви-
лись с жизнью воплощаемой Ипостаси 
Божественного Логоса. Бог-Слово как 
Ипостась стал как бы "совладельцем" 
тела Марии, в ее утробе обретая Свои 
человеческие плоть и кровь - из ее плоти 
и крови. Так в непостижимом таинстве 
Боговоплощения соединились в некоем 
взаимодействии естественная энергия 
Пресвятой Девы - тварная и нетварная 

жизнетворящая энергия Пресвятой Трои-
цы.  

Таким образом. Богоматерь не просто 
"предоставила" свой биологический орга-
низм Богу-Слову. В самом деле, любая 
мать не "предоставляет" свое тело ребен-
ку, но выстраивает из собственной плоти и 
крови новую человеческую экзистенцию. 
Она же дает младенцу и "душу", передавая 
ее вместе со своим молоком, словами, 
нежностью и лаской. Церковь настаивает 
на том, что Сын Божий воспринял в Своем 
воплощении не просто человеческую 
плоть, но "плоть, одушевленную разумной 
и мыслящей душой", как и любой человече-
ский младенец. Христос воспринял нашу 
природу вкупе со всеми составляющими и 
выражающими ее телесными и психически-
ми энергиями. Следовательно, роль Бого-
матери не ограничивалась построением 
Христовой плоти, но распространялась и 
на то, что мы могли бы назвать формиро-
ванием души, человеческой психики ее 
Сына, поскольку мать стоит у истоков пер-
воначального душевного опыта ребенка, у 
истоков его познания мира, его первого 
лепета, его постепенного вхождения в мир 
имен и символов, в мир людей.  

Будучи Матерью Бога, Дева Мария в 
своем существовании отождествила жизнь 
тварную с жизнью нетварной, воссоединив 

собою творение с Творцом. Отныне каж-
дое существо и весь созданный Богом 
мир в целом обретают в ней путь к 
"истинной жизни", доступ к экзистенци-
альной полноте. "О Тебе радуется, Бла-
годатная, всякая тварь, ангельский собор 
и человеческий род". Язык церковной 
поэзии прилагает к Пресвятой Деве все-
возможные образы из мира природы 
именно для того, чтобы выразить ощуще-

ние универсального обновления тварного 
мира в лице Богородицы. Ее называют 
"небом", "благодатной землей", 
"нерушимой скалой", "камнем, напояющим 
жаждущих жизни", "цветущим лоном", 
"плодородной почвой". Несравненное се-
мантическое богатство православной ико-
нографии выражает эти же образы зри-
тельно - как в рисунке, так и в цвете. На 
иконах Богоматерь изображается то сидя-
щей на троне Царицей, держащей на коле-
нях Младенца, то молящейся, то нежно 
обнимающей Ребенка, то лежащей на ложе 
после Рождества Христова или же своего 
Успения. Дева Мария - это новая Ева, вос-
соединяющая нашу природу не в 
"противоестественной" автономии и смер-
ти, но в причастности Божеству и жизни 
вечной. Ее личная воля восстанавливает 
для всего тварного мира его изначальную 
экзистенциальную цель, возвращает смысл 
и надежду нетерпеливому ожиданию твари. 
Когда верующие, взыскуя спасения, взыва-
ют о помощи к Богородице, они просят не о 
юридическом посредничестве, но стремят-
ся соединить свою собственную слабею-
щую волю с животворящей волей Той, ко-
торая ответила "да" спасительной любви 
воплощенного Бога.  

           Вера Церкви       Христос Яннарас 

Принимая на Себя человеческую приро-
ду, Бог вступает в поток времени, в опреде-
ленный момент человеческой истории. 
Иисус Христос - лицо историческое. Он 
рождается в конкретную эпоху и в конкрет-
ном месте от матери, генеалогия которой 
восходит также к совершенно определен-
ному израильскому племени, к царскому 
роду Давида. Следовательно, Сам Иисус - 
иудей по рождению, включенный в соци-
альные условия эллинистического мира 
Римской империи, подчиненный государ-
ственно-политическим структурам оккупи-
рованной римскими войсками Иудеи.  

Само Его имя представляет собой син-
тез двух языков и двух традиций, образую-
щих историческое обрамление Его эпохи, а 
позднее - историческую плоть ранней Церк-
ви: Иисус - еврейское имя, Христос - грече-
ское. Слово "Иисус" происходит от грече-
ского Iesoys - эллинизированной формы 
еврейского имени "Иешуа", восходящего к 
глагольному корню со значением "спасать", 
"приходить на помощь". "Христос" (греч. 
Christos) - субстантиви-
рованное прилагатель-
ное от глагола chrio 
(помазывать) и означа-
ет "помазанник", 
"получивший помаза-
ние" (греч. chrisma). В 
иудейской традиции 
помазание обычным 
или ароматизирован-
ным растительным мас-
лом было зримым зна-
ком того, что помазан-
ник - царь или священ-
ник - избран Богом для 
служения национально-
му единству или же для 
посредничества между 
народом и "Богом сил". 
Но Помазанником 
(Христом) Божиим в 
собственном смысле 
называли Мессию, о котором пророчество-
вало Писание, и потому слово "Христос" 
отождествилось в конце концов в семанти-
ческом плане со словом "Мессия". Соеди-
няя основное имя - Иисус - с обозначением 
избранничества - Христос, Церковь одно-
временно указывает на историческую лич-
ность и дает истолкование событию вопло-
щения.  

Евангелист Лука намечает исторический 
контекст своего повествования, сообщая о 
проповеди Иоанна Предтечи и параллель-
но описывая начало общественного служе-
ния Христа. Он начинает с того, что указы-
вает год правления римского императора: 

"В пятнадцатый же год правления Тиверия 
кесаря..." (Лк.3,1). Эта историческая веха 
вполне достаточна для определения точ-
ной хронологии. Но Лука уточняет свою 
датировку с дотошностью опытного истори-
ка, словно предвидевшего последующие 
сомнения в историчности Иисуса. Для этого 
евангелист перечисляет местных правите-
лей: "...когда Понтий Пилат начальствовал 

в Иудее, Ирод был четвертовластником в 
Галилее, Филипп, брат его, четвертовласт-
ником в Итурее и Трахонитской области, а 
Лисаний четвертовластником в Ави-
линее" (Лк.3,1). Но и это ему кажется недо-
статочным, и он упоминает также религиоз-
ных правителей Израиля: "при первосвя-
щенниках Анне и Каиафе..." (Лк.3,2).  

Тщательность Луки в отношении точной 
датировки событий оправдает себя много 

веков спустя, когда в 
послеренессансной Ев-
ропе, на волне атеизма, 
будут предприняты по-
пытки доказать мифич-
ность и неисторичность 
Личности Христа и тем 
самым с легкостью раз-
решить проблему Бого-
человека, объявив ее 
"несообразностью" и 
"безумием". Несколько 
поколений исследовате-
лей XIX и XX веков про-
ведут обширные и много-
образные изыскания от-
носительно исторической 
достоверности Еванге-
лий. Датировки, упомина-
ния конкретных лиц, из-
вестных исторических 
деятелей эпохи, геогра-

фических названий, хронология параллель-
ных событий подвергнутся проверке в про-
цессе филологического и исторического 
анализа текстов. Результаты будут сопо-
ставлены с данными археологических от-
крытий. Христианская апологетика привле-
чет в качестве научного материала упоми-
нания о Христе в нехристианской литерату-
ре, подтверждающие Его историчность. 
Речь идет о сочинениях Плиния Младшего 
(ок.112), Тацита (ок.115), Светония (ок.120) 
и о более ранних свидетельствах, таких, 
как, например, знаменитый отрывок из 
Иосифа Флавия (ок.93), хроника Фаллуса 
Самаритянина, написанная в Риме (ок.60), 

или письмо сирийца Мара Бар Сарапиона 
(73). Различными путями историческое ис-
следование придет к выводу о несомнен-
ной историчности Иисуса Христа, оставляя 
в стороне, однако, вопрос об истолковании 
события, воплощением которого является 
эта личность.  

В качестве второй "линии обороны" за-
падный рационализм последних двух сто-

летий выдвинул утверждение о 
"мифологизации" исторической личности 
Христа первоначальной христианской об-
щиной. "Логика" этой интерпретации приме-
чательна. Она исходит из того, что почти 
всю доступную нам информацию об исто-
рической личности Иисуса Христа мы чер-
паем из раннехристианских текстов: Еван-
гелий, Деяний и Посланий апостолов. Од-
нако данные этих источников представляют 
Иисуса исключительно в идеализирован-
ном виде, что связано с задачами пропове-
ди - доказать соответствие Личности Хри-
ста мессианским ожиданиям, религиозным 
устремлениям и миссионерским притязани-
ям первоначальной общины. Следователь-
но, существует различие между 
"историческом Иисусом" и "Христом апо-
стольской проповеди", представленной в 
Евангелиях. Для преодоления этого разры-
ва и восстановления исторической истины 
об Иисусе необходимо очистить евангель-
ские тексты от сомнительных элементов - 
признаков "идеализации" - и сохранить 
лишь материал, признанный исторически 
достоверным. Естественно, возникает про-
блема: на основании каких критериев сле-
дует предпринять "чистку" текстов Еванге-
лий и каковы ее пределы? Споры относи-
тельно этого практического вопроса поро-
дили множество школ, направлений и ме-
тодов интерпретации, прежде всего в про-
тестантском мире. Все они исходили из 
критического отношения к евангельским 
текстам, выраженного более или менее 
отчетливо, порой вплоть до полного отри-
цания "сверхъестественного элемента" 
вообще - отрицания чудес и воскресения 
Христова.  

Весь этот комплекс проблем представ-
ляет собой, несомненно, следствие опре-
деленной гносеологии, характерной для 
западноевропейского человека и вообще 
для человека западной цивилизации. На 
предыдущих страницах нашей книги мы 
уже упоминали о специфической особенно-
сти "позитивного" познания: оно всегда 

требует неоспоримых доказательств, бла-
годаря которым каждый из нас мог бы об-
ладать абсолютно надежным знанием. Та-
кая установка предполагает индивидуали-
стическое отношение к жизни, стремление 
к индивидуальным гарантиям, к насиль-
ственной автаркии; она предполагает в 
качестве фундамента цивилизации "права 
индивидуума", то есть образ жизни, прямо 
противоположный церковному. Мы уже 
видели, что последние изыскания самих 
"позитивных" наук (как естественных, так и 
гуманитарных - истории и антропологии) 
приводят к гносеологическому выводу о 
невозможности "чистой позитивной науки" в 
полном смысле слова. Однако стремление 
западного человека к обладанию исчерпы-
вающим знанием на индивидуальном 
уровне и к удовлетворению этой потребно-
сти в рамках своих субъективных познава-
тельных способностей вряд ли может оста-
новиться перед препятствием теоретиче-
ского характера. В действительности эти 
претензии порождены определенным ду-
ховным климатом и образом жизни в це-
лом. В сравнении с церковным способом 
реализации жизни как динамичного само-
определения и единения в любви, речь 
идет о поистине еретическом образе под-
линного бытия.  

Надо сказать, что в рамках самой запад-
ной теологии в результате многочисленных 
углубленных исследований была выявлена 
несостоятельность противопоставления 
"исторического Иисуса" - "Христу апостоль-
ской проповеди" и доказана историческая 
достоверность Евангелий. Для западного 
человека апологетическая уверенность в 
исторической надежности евангельских 
текстов является прежде всего педагогиче-
ской ценностью, так как может поддержать 
веру "слабых душ". Однако возможности 
апологетики в этой области ограничены: 
она в состоянии доказать, что евангельские 
повествования - не мифы, а подлинные, 
должным образом засвидетельствованные 
события; но она не способна их истолко-
вать, выявить их истоки и цели. Никакая 
апологетика не может удостоверить Бого-
человечество Христа, Его победу над смер-
тью и обновление твари, свершившееся в 
исторической Личности Иисуса. Евангель-
ская проповедь вне истины о воплощении 
Бога и обожении человека остается лишь 
прекрасным, но прежде всего утилитарным 
моральным учением, а ссылки на чудеса 
Христовы - не более чем 
"сверхъестественной странностью", по сути 
своей необъяснимой.  

(Продолжение в №44) 

Богоматерь  

Исторический  контекст  

Святой Апостол Лука 
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К концу второго века 
"первохристианский" период церковной 
истории можно считать законченным. Если 
христиане в Римской империи все еще со-
ставляют гонимое меньшинство, то это 
меньшинство уже ясно осознало свое уни-
версальное признание.  

К этому времени относятся слова Тер-
туллиана: "Мы существуем только со вче-
рашнего дня, и, однако, мы наполнили все 
ваше: города, острова, крепости, муници-
пии, лагеря, трибы, курии, дворец, сенат, 
форум... Если только мы враги ваши, то у 
вас больше врагов, чем граждан, потому 
что все ваши граждане сделались христиа-
нами". Конечно, это риторическое преуве-
личение опытного юриста, но оно достаточ-
но показательно.  

Во втором веке уже вполне определенно 
выкристаллизовались все три известные 
нам ныне формы церковного служения - 
диаконство, священство, епископство. По-
пробуем проследить их развитие.  

Апостолы получили свое название и 
свое главное призвание оттого факта, что 
они были посланы Господом в качестве 
миссионеров. Они не были единственными, 
получившими дары Духа. В Церкви также 
были пророки, как Агав (Деян.11:28, 21:7), и 
учителя, занимавшиеся подготовкой ново-
крещаемых. В Коринфской церкви особен-
но ценился некий дар говорения языками, 
осторожно относиться к которому призывал 
апостол Павел (1Кор.13:14). Он и дал 
первую иерархию церковных даров, в кото-
рой говорение языками стоит на последнем 
месте: "И иных Бог поставил в Церкви, во-
первых, апостолами, во-вторых, пророка-
ми, в-третьих, учителями, далее, иным дал 
силы чудодейственные, также и дары исце-
лений, вспоможения, управления, разные 
языки..." (1Кор.12:28). Интересно, что дар 
апостольства св. Павел относит к дарам 
мирского служения, а епископство, пресви-
терство и диаконство как бы выносит за 
скобки.  

Через 60-70 лет св. Игнатий Антиохий-
ский как о вещах очевидных пишет об епи-
скопе вместе с пресвитерами и диаконами. 
В его время уже не было апостолов и про-
роков. Однако, очевидно, в течение более 
чем одного поколения апостолы и пророки 
сосуществовали с епископами 
(пресвитерами) и диаконами. Именно эта 
ситуация зафиксирована в "Дидахе" - доку-
менте, который для многих отцов Церкви 
имел статус, равный с Писанием и который 
считался утерянным до 1883 г., когда он 
был опубликован по манускрипту 1056 г. 
Скорее всего, текст, находящийся в рукопи-
си, претерпел некоторые изменения со дня 
своего написания. Но с самого начала Ди-
дахе был компилятивным текстом, состав-
ленным из разных источников; по всей ви-
димости, большая часть их относится к 

периоду между 70 и 107 гг.  
Дидахе начинается с призыва к новооб-

ращенным, заимствованного из иудейского 
трактата "Два пути". После этого следуют 
указания о крещении, о постах по средам и 
пятницам, дается правильный текст Гос-
подней молитвы (которую нужно произно-
сить трижды в день) и уже цитированные 
выше евхаристические молитвы. Послед-
няя часть Дидахе (возможно, она была до-
бавлена к основному тексту чуть позже) 
обращает особое внимание на опасность 
от самозванцев и шарлатанов: там даются 
правила относительно гостеприимства к 
апостолам, пророкам и всем другим посе-
тителям, претендующим на щедрость об-
щины, а также предлагаются правила, как 
отличать лжепророков от пророков настоя-
щих, какое содержание определить проро-
ку, пожелавшему поселиться в общине, и 
какое содержание полагается местной 
иерархии:  

"Поставляйте себе также епископов и 
диаконов, достойных Господа, мужей крот-
ких и несребролюбивых, и правдивых, и 
испытанных, ибо и они также исполняют 
для вас служение пророков и учителей; 
поэтому не презирайте их, ибо они у вас 
должны быть почитаемы вместе с пророка-
ми и учителями".  

Очевидно, у автора Дидахе были некото-
рые опасения, что представителям мест-
ной иерархии не будет оказано такого же 
уважения, как бродячим харизматикам. Но 
по мере роста и консолидации местных 
общин роль миссионеров и пророков, не 
связанных с определенным местом, посте-
пенно маргинализировалась. Вдохновен-
ных проповедей и учения стали ожидать от 
местной иерархии. Уже для св. Игнатия 
было совершенно очевидно, что чудо Бо-
жественной благодати дается прежде всего 
через таинства Церкви, собранной вокруг 
своего епископа, говорящего в Духе. В Ди-
дахе, так же как и в послании св. Климента 
Римского и в поздних новозаветных писа-
ниях (см. 1Тим.3), местная иерархия дву-
сложна - епископы или пресвитеры и диа-
коны. Согласно многочисленным свиде-
тельствам, между этими двумя степенями 
есть разница в их литургическом служении: 
епископ-пресвитер совершает евхаристию, 
а диакон помогает ему. Диаконы также по-
могали епископу распоряжаться церковной 
собственностью и заниматься социальным 

служением. К третьему веку общины раз-
рослись до такой степени, что диаконам 
пришлось также заниматься поддержанием 
порядка; в Африке во время св. Киприана 
диаконы раздавали причастие. В Риме око-
ло 150 г., согласно св. Иустину Мученику, 
диакон относил причастие больным или 
заключенным братьям. Позже в ряде церк-
вей (но не во всех) появился обычай чте-
ния Евангелия во время литургии диако-
ном.  

Обычным миссионерским методом Церк-
ви было прежде проповедовать в городе, 
где и основывалась община. Служить в 
сельских местностях епископы посылали 
пресвитеров, но известны случаи, когда 
евхаристии в деревнях совершались и диа-
конами. Однако очевидно, что эти случаи 
воспринимались как злоупотребления: они 
были запрещены на соборе в Арле (314 г.), 
а затем и на Никейском Соборе (325 г.). К 
этому времени в сельских местностях 
обычно уже были постоянно живущие там 
пресвитеры.  

Диаконы возводили себя к семи перво-
диаконам (Деян.6): об этом свидетельству-
ет, например, св. Ириней Лионский. Приме-
чательно, что в Римской церкви до средних 
веков было только семь диаконов. Того же 
обычая придерживались малоазийские 
церкви до четвертого века.  

Первоначально диаконство не рассмат-
ривалось как подготовительный период для 
пресвитерства: обычно в диаконы рукопо-
лагали на всю жизнь, если, конечно, диако-
на не избирали в епископы. В великих горо-
дах, таких как Рим, диаконы обладали 
весьма значительной властью. Самый пер-
вый зафиксированный в документах архи-
диакон был в начале четвертого века в 
Африке. Архидиаконом называли главного 
диакона поместной Церкви, обладавшего 
громадной финансовой и административ-
ной ответственностью. Очень многие диа-
коны, и особенно архидиаконы были позд-
нее избраны в епископы. Социальным (но 
не литургическим) служением наряду с 
диаконами занимались и диакониссы.  

Вспомогательный статус диаконов оче-
виден и в самом раннем дошедшем до нас 
тексте рукоположения из "Апостольского 
предания" св. Ипполита (ок. 200-220): если 
при рукоположении пресвитера все пресви-
теры совместно с епископом налагают руки 
на кандидата, то на кандидата в диаконы 

налагает руки один епископ, "ибо он руко-
полагается не для священства, а для слу-
жения епископу".  

Это двусложное священство было, 
неотъемлемо связано с евхаристическим 
служением. Однако среди пресвитеров-
епископов один был главным совершите-
лем таинства. Постепенно титул епископа 
стал употребляться только по отношению к 
нему, в то время как за остальными остал-
ся титул пресвитеров. Такому переходу 
способствовали три фактора. Первым осо-
бым правом, которым обладал старший 
среди пресвитеров, было право рукополо-
жения. Почти сразу это стало только его 
прерогативой. Во-вторых, переписка между 
церквами обыкновенно совершалась пред-
седательствующими пресвитерами-
епископами. В-третьих, на рукоположения 
обычно съезжались предстоятели соседних 
общин и совместно возлагали руки на кан-
дидата.  

В Иерусалиме Церковь с самого начала 
возглавлялась одним предстоятелем, во 
главе группы старейшин-пресвитеров. То 
же можно сказать и об Антиохии, чему сви-
детельство - послания св. Игнатия. Скорее 
всего, к его времени процесс разделения 
обязанностей между епископом и пресвите-
рами совершился уже и в других церквах.  

Первое время не было единого для всех 
согласованного способа епископской хиро-
тонии. Мы знаем, что в Александрии в епи-
скопской хиротонии принимали участие и 
пресвитеры (об этом см. ниже). Однако в 
Риме, во время св. Ипполита, епископа 
рукополагали только епископы, собравшие-
ся из других церквей. Служба проходила в 
воскресенье. Выбор кандидата зависел от 
всей общины: духовенства и народа сов-
местно; теоретически требовалось еди-
ногласие, однако на практике такие выборы 
часто приводили к расколу на две (или бо-
лее) фракции. Избрание народом играло 
важную роль и в рукоположении пресвите-
ров и диаконов.  

Итак, трехчастная система - один епи-
скоп в одном городе, с пресвитерами и диа-
конами - во втором веке повсеместно 
утвердилась повсюду без каких-либо осо-
бых споров и разногласий. Дальнейшим 
естественным развитием того же процесса 
было утверждение системы церковных про-
винций, согласно которой в третьем веке 
особое почтение оказывалось епископу 
главного города имперской диоцезы и еще 
большее - епископам трех великих городов 
Империи - Рима, Александрии и Антиохии. 
Именно эти три города упомянуты в ше-
стом правиле Никейского Собора, где опре-
деляется, что их юрисдикция выходит за 
рамки одной диоцезы (см. ниже). Общее 
историческое развитие можно рассматри-
вать как переход от неопределенной и не-
сколько аморфной структуры к более чет-
кой организации.  

Ко второму веку принадлежат и 
"апологии" - защитительные речи, с которы-
ми образованные христиане обращаются к 
императору и к общественному мнению, 
доказывая ложность обвинений против них, 
представляя свою веру как высшую Истину, 
доступную всякой честной философской 
проверке, как истинный ответ на все запро-
сы человеческого сознания.  

Авторы апологий называются апологета-
ми. Обычно апологии были двух типов: 
юридические и философские. Их целью 
было продемонстрировать языческому об-
ществу приемлемость христианства как с 
культурной, так и с философской точек зре-
ния.  

Помимо абсурдных обвинений в канни-
бализме, разврате, поклонении ослиной 
голове etc., распространенных среди про-
стонародья, интеллигенты также относи-
лись к христианству с неприязнью, считая 
его вредным, анархистским атеистическим 
суеверием. Христиан обвиняли в варвар-
стве за то, что (как считали язычники) нико-

му не известную, сложную, запутанную, 
противоречивую и ненужную книгу - Библию 
они почитали боговдохновенной. Апологе-
там нужно было показать вечный смысл 
ветхозаветной истории и в то же время, 
отмежевавшись от иудаизма, продемон-
стрировать истину именно христианского 
понимания Библии. Нужно было найти па-
раллели между греческой философией и 
христианской мыслью, но одновременно 
представить языческую философию пред-
шественницей христианства, а христиан-
ство - откровением того, что языческая фи-
лософия лишь предчувствовала.  

Нужно было также опровергнуть все 
нелепые слухи. Апологеты описывали Ев-
харистию, стараясь объяснить, в чем ее 
смысл, и обосновать нежелание христиан 
поклоняться языческим богам. Они обсуж-
дали христианскую нравственность, пока-
зывая, что настоящие христиане должны 
быть хорошими гражданами и добросовест-
ными людьми. Апологии можно считать 
первой главой церковного богословия, пер-
вой попыткой систематизировать данные 
Писания, Предания и церковной жизни.  

Одним из самых известных апологетов 
был св. Иустин Мученик, также известный 
под почетным прозванием Философ (+166 

г.).  
Св. Иустин был родом из города Флавиа-

нополиса (Сихема) в Палестине. Он проис-
ходил из семьи имперского чиновника. В 
детстве он получил классическое языче-
ское образование, в ходе которого изучал 
греческих философов, в частности Плато-
на. Он искал истину в различных философ-
ских школах, но нигде не мог получить от-
вета на волнующие его вопросы. Однажды, 
как об этом рассказывает он сам, гуляя на 
берегу моря, он повстречал благообразного 
старца, убедившего его в том, что ветхоза-
ветные пророки и были истинными филосо-
фами. По преданию, этим старцем был св. 
Поликарп Смирнский. Уже по обращении в 
христианство св. Иустин завершил свое 
философское образование, получив 
"паллиум", т.е. плащ профессионального 
философа, в философской школе в Эфесе. 
Степень философа давала ему право пре-
подавать, и он отправился в Рим, где от-
крыл собственную школу.  

Св. Иустина можно назвать первым хри-
стианским интеллигентом. Среди церков-
ных писателей и богословов он был пер-
вым представителем греко-римского обще-
ства. По свидетельству Евсевия, его перу 
принадлежит много сочинений. До нас до-
шли лишь три: две апологии (первая - им-

ператору Антонию Пию и вторая - Сенату) и 
"Разговор с Трифоном Иудеем". Эти аполо-
гии были попыткой объяснить эллинистиче-
ской интеллигенции правду о христианстве, 
протестом против преследований христиан 
"за одно лишь имя" и стремлением распо-
ложить римских правителей к более объек-
тивному взгляду на христианство и к более 
милосердному обращению с христианами.  

В первой апологии содержится одно из 
самых ранних описаний христианского бо-
гослужения:  

"Потом мы приводим их туда, где есть 
вода, и они возрождаются таким же обра-
зом, как мы сами возродились, то есть омы-
ваются тогда водою во имя Бога Отца и 
Владыки всего, и Спасителя нашего Иисуса 
Христа и Духа Святого. ...Так как мы не зна-
ем первого своего рождения... и выросли в 
худых нравах и дурном образе жизни, то, 
чтобы не оставаться нам чадами необходи-
мости и неведения, но чадами свободы и 
знания и чтобы получить нам отпущение 
прежних грехов, - в воде именуется на хотя-
щем возродиться имя Отца всего и Влады-
ки Бога... А омовение это называется про-
свещением, потому что просвещаются 
умом те, которые познают это" (1-я аполо-
гия, 61).  

(Продолжение на стр.8) 

IV. Развитие 
структуры Церкви 

V. Апологеты  
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Интересно, что крещение св. Иустин 
рассматривает как рождение в новую жизнь 
и ничего не говорит о том, что позднее на 
Западе стало считаться основным смыс-
лом обряда оставление первородного гре-
ха и избавление от вины Адама. Отсут-
ствие понятия вины потомков за первород-
ный грех характерно для восточной свято-
отеческой мысли, в то время как на Западе 
утвердилась идея, что все люди разделяют 
вину адамова грехопадения и могут оправ-
даться лишь посредством крещения.  

"По окончании молитв мы приветствуем 
друг друга лобзанием. Потом к предстояте-
лю братий приносится хлеб и чаша воды и 
вина: и он, взявши это, воссылает именем 
Сына и Духа Святого хвалу и славу Отцу 
всего и подробно совершает благодарение 
за то, что Он удостоил нас этого. После 
того как он совершит молитвы и благодаре-
ние, весь присутствующий народ отвечает: 
аминь. Аминь - еврейское слово, значит: да 
будет. После благодарения предстоятеля и 
возглашения всего народа так называемые 
у нас диаконы дают каждому из присутству-
ющих приобщиться хлеба, над которым 
совершено благодарение, и вина и воды, и 
относят к тем, которые отсутствуют...  

Пища эта называется у нас евхаристиею 
(благодарением. - А.Д.), и никому другому 
не позволяется участвовать в ней, как 
только тому, кто верует в истину учения 
нашего и омылся омовением во оставле-
ние грехов и в возрождение, и живет так, 
как заповедал Христос. Ибо мы принимаем 
это не как обыкновенный хлеб или обыкно-
венное питье: но как Христос, Спаситель 
наш, Словом Божиим воплотился и имел 
плоть и кровь для спасения нашего, таким 

же образом пища эта, над которой совер-
шено благодарение через молитву слова 
Его и от которой через уподобление полу-
чает питание наша кровь и плоть, есть - как 
мы научены - плоть и кровь того воплотив-
шегося Иисуса. Ибо апостолы в написан-
ных ими сказаниях, которые называются 
Евангелиями, передали, что им было так 
заповедано: Иисус взял хлеб и благодарил 
и сказал: Это делайте в Мое воспоминание, 
это есть тело Мое; подобным образом Он 
взял чашу и благодарил и сказал: это есть 
кровь Моя, и подал им одним (Мф.26:26-
28)... С этого времени мы всегда между 
собой делаем воспоминание об этом... В 
так называемый день солнца (воскресенье 
- А.Д.) бывает у нас собрание в одно место 
(επι το αυτο) всех живущих по городам и 
селам; и читаются, сколько позволяет вре-
мя, сказания апостолов или писания проро-
ков. Потом, когда чтец перестанет, пред-
стоятель посредством слова делает 
наставление и увещание подражать тем 
прекрасным вещам. Затем мы все встаем и 
воссылаем молитвы. Когда же окончим 
молитву, тогда... приносится хлеб, и вино, и 
вода; и предстоятель также воссылает мо-
литвы и благодарения, сколько он может. 
Народ выражает свое согласие словом 
"аминь", и бывает раздаяние каждому и 
приобщение даров, над коими совершено 
благодарение, а к небывшим они посыла-
ются через диаконов... В день же солнца 
мы все делаем собрание потому, что это 
есть первый день, в который Бог, изменив-
ши мрак и вещество, сотворил мир, и Иисус 
Христос, Спаситель наш, в тот же день 
воскрес из мертвых" (1-я апология, 65-67).  

"Разговор с Трифоном Иудеем", напи-

санный Иустином около 160 года, - самая 
ранняя известная в истории апология про-
тив иудаизма. Интересно, что весьма дол-
гий период дискуссия между Церковью и 
синагогой привлекала внимание христиан-
ских мыслителей. "Разговор", написанный в 
форме двухдневной дискуссии с ученым 
раввином Трифоном, главным образом 
защищает утверждение христиан, что их 
вера является вселенской религией, появ-
ление которой было предсказано ветхоза-
ветными пророками. Св. Иустин приводит 
самые детальные аргументы, основанные 
на ветхозаветных текстах. Апология рас-
крывает христианское понимание Ветхого 
Завета. Главный аргумент Иустина - что 
Моисеев закон был дан иудеям лишь на 
время, а вечный его смысл открывается в 
христианстве. Уверовавшие во Христа и 
последовавшие за Ним и есть новый Изра-
иль, подлинный народ Божий.  

Св. Иустин широко применяет типологи-
ческий подход к ветхозаветной экзегезе. 
Известны три основных типа экзегезы. Это 
буквализм, или реализм, - т.е. изучение 
буквы Писания и конкретного смысла каж-
дого слова. Это аллегоризм, т.е. вера в то, 
что Писание является таинственной книгой, 
каждое слово которой - лишь аллегория, 
криптограмма, означающая нечто другое. 
И, наконец, типология, т.е. убеждение, что 
ветхозаветные события, при всей их реаль-
ности, также являются прообразами (τύρος) 
того, что раскрылось в Новом Завете. 
Именно этот метод станет основным в 
позднейшей святоотеческой экзегетике.  

Другими апологетами были: Афинагор 
Афинянин, Феофил Антиохийский, Тати-
ан Ассириец. Последний, обратившийся в 

христианство в Риме, вероятно, под влия-
нием самого Иустина Философа, известен 
тем, что составил Диатессерон - своего 
рода симфонию четвероевангелия, из кото-
рого он опустил родословие Христа и все 
места, показывающие Его историческое 
происхождение от царя Давида. Этим еван-
гельским сводом вся Антиохийская церковь 
пользовалась в богослужениях до пятого 
века, когда блж. Феодорит Киррский изъял 
его из употребления.  

В 172 г. Татиан отправился на Восток, 
где впал в гностические (см. ниже) заблуж-
дения, сделался ярым противником грече-
ской философии и в конце концов отпал от 
Церкви. Он основал секту энкратитов, от-
вергавших брак и употребление мяса и 
вина. Крайними энкратитами были акварии, 
совершавшие евхаристию на воде.  

Итак, сначала мир в лице Империи гнал 
христианство, но не спорил с ним. Он был 
равнодушен к его содержанию, презирал 
его. На это Церковь ответила "мартирией". 
Это заставило задуматься, с христиан-
ством начали спорить. Вначале язычники 
его высмеивали. Типичным примером тако-
го иронического отношения образованного 
язычника к христианству была книга Лукиа-
на Самосатского "О смерти Перегрина".  

Цельс, написавший свое "Истинное сло-
во" (ок. 150 г.), должен был основательно 
изучить христианство для аргументирован-
ного его опровержения. Простыми насмеш-
ками было уже никак не обойтись. Итак, 
христианство постепенно делалось внуши-
тельной силой, с которой язычники были 
вынуждены считаться.  
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1. Опаснее открытого гонения для Церк-
ви было соприкосновение с идеями и веро-
ваниями эллинистического окружения. Апо-
стол Павел в проповеди афинянам, говоря 
об одном из главных положений христиан-
ства, о воскресении мертвых, встретил пол-
ное непонимание местных жителей. Имен-
но идея телесного воскресения была 
"безумием для эллинов", а идея распятого, 
страдающего Бога - "соблазном для иуде-
ев".  

Все же для иудеев и "чтущих Бога", 
"боящихся Бога" язычников было легче 
понять и принять христианство. Для греков, 
чтобы даже услышать, о чем говорит хри-
стианство, требовалось перерождение все-
го образа мысли, то есть настоящая мета-
нойя.  

Для последователя Платона тело было 
темницей души, мешающей истинному вос-
приятию небесных реалий. История для 
образованного грека была спиралью, круго-
воротом, и идея конца времен просто не 
укладывалась в его сознании.  

Лишь в Библии было дано подлинное 
чувство истории, т.е. необратимости, непо-
вторимости времени, а в нем единичности 
и неповторимости каждого события, каждой 
личности. Сейчас мы принимаем эти идеи 
как данность, но мы живем в мире, сформи-
рованном христианской Цивилизацией. 
Раньше этого не было.  

Мы осознаем личностность истории. Мы 
знаем Бога как живую и творческую Лич-
ность, к Которой относится весь мир, Кото-
рой он живет и Которой он определяется. А 
раз весь мир пронизан личной жизнью, он 
может раскрыться, как история. Он находит 
свое средоточие в человеке, свободной 
личности, стоящей перед Личным Богом и 
перед Ним избирающей и решающей свою 
судьбу. И в человеке весь мир отвечает 
Богу, борется с Богом, жаждет Бога и, нако-
нец, соединяется с Ним в свободе, любви и 
истине.  

Но этому реализму противостоит идеа-
лизм греческого сознания, в котором не 
история и не личная жизнь, а Природа со-
ставляет центр всех устремлений, где по-
следняя мудрость состоит в слиянии и рас-
творении всего личного с идеальной зако-
номерностью бытия.  

Именно в этом глубинном несоответ-
ствии двух мироощущений и состоит проти-
востояние Афин и Иерусалима. В конце 
концов "воцерковленный" эллинизм навеки 
оплодотворит христианскую мысль. Но про-
цессу "воцерковления" предстояло быть 
очень долгим.  

Чтобы этот процесс мог начаться, Церк-
ви нужно было отгородиться от всех попы-
ток легко примирить христианство с духом 
времени, безболезненно перетолковать его 
на эллинистический лад. Если бы Церковь 
осталась заключенной в одни еврейские 
формы, она не победила бы мира, но если 
бы она попросту приспособила эти формы 
к формам эллинистического сознания, то 
это была бы победа мира над христиан-
ством.  

Первый враг, с которым пришлось столк-
нуться Церкви, как раз вдохновлялся идеей 
компромисса, истолкования, примирения. 
Враг этот - гностицизм.  

2. Гностицизм (от γνωσις - знание) был 
смесью греческой философии с восточным 
мистицизмом. Для гностицизма характерен 
псевдонаучный подход к религиозным во-
просам, который сочетается с мистически-
ми фантазиями и всевозможными секрета-
ми. Человеку предлагался и обещался 
"гнозис" - посвящение в последние тайны 
бытия, возведенные в высшие степени зна-
ния. А в обрядах, церемониях, посвящени-
ях утолялось вечное стремление человека 
к "сакральному".  

Это было время, отчасти похожее на 
наше. Оно было характерно такими же по-
исками синкретической религии, вмещаю-
щей в себя всё и дающей определенные 
ответы на все сокровенные вопросы бытия.  

Гностицизм, особенно поначалу, был 
весьма дружелюбен к Церкви. Возникнув 
до христианства и независимо от него, гно-
зис в своем развитии не мог не натолкнуть-

ся на Церковь и не "заинтересоваться" ею. 
Его интересовали Восток, иудаизм, мисте-
рии, тайны, секреты. Его полем были те же 
вопросы, на которые давало ответ христи-
анство: о происхождении зла, о смысле 
страданий, о смысле жизни.  

С самого начала были сделаны попытки 
создания "христианского гнозиса", т.е. по-
пытки истолковать Евангелие, "обойти" в 
нем все, что кажется непонятным и непри-
емлемым, и прежде всего саму действи-
тельность воплощения Бога, человечность 
Христа. Очень многие гностические религи-
озно-философские системы стали основы-
ваться на фактах и учении христианства. 
Более того, гностики всегда старались под-
крепить свое учение ссылками на Самого 
Христа, от Которого тайное знание якобы 
передавалось от человека к человеку. Со-
гласно утверждениям гностиков, происхож-
дение многих их теорий восходило к Марии 
Магдалине, которой Спаситель по Своем 
воскресении открыл якобы много разных 
тайн. От нее это эзотерическое знание до-
шло до последующих поколений через ряд 
избранных духовных людей - элиты, до-
стойной хранить недоступный простым 
смертным великий гнозис.  

3. Гнозис был известен уже в апостоль-
ские времена. Св. Павел предупреждает: 
"Смотрите, братия, чтобы кто не увлек вас 
философиею и пустым обольщением, по 
преданию человеческому, по стихиям мира, 
а не по Христу" (Кол.2:8). Также мы читаем 
и у св. Иоанна: "Возлюбленные! Не всякому 
духу верьте, но испытывайте духов, от Бога 
ли они, потому что много лжепророков по-
явилось в мире" (1Ин.4:1).  

Опасность распространения гностициз-
ма усиливается, когда в Церкви начинают 
преобладать обращенные из язычества. 
Многие из них не могут сразу постичь ко-
ренное отличие христианства от восточно-
эллинистических "мистериальных" религий, 
воспринять всю новизну Евангелия.  

В Коринфе уже во время апостола Пав-
ла появилась "духовная аристократия", 
гордящаяся обладанием более глубокой 
мудростью и более глубоким мистическим 
опытом, чем их братья по вере и даже чем 

сам апостол. Они считали себя совершен-
ными и относились к своим собратьям-
христианам как к низшим существам, не-
способным подняться на сверхъестествен-
ные высоты. Там также были дуалисты, 
считавшие тело ничем (а то и корнем зла), 
а дух - всем. Такая вера приводила к соот-
ветствующим нравственным последствиям. 
Некоторые коринфяне сделали вывод, что 
физические поступки не играют никакой 
роли в духовном мире: вдохновляясь уче-
нием апостола Павла о свободе от закона 
и принимая таинства как магические гаран-
тии автоматического блаженства, они впа-
ли в обыкновенную плотскую распущен-
ность. Другая группа ударилась в противо-
положную крайность: супруги стали воздер-
живаться от физической близости, а обру-
ченные пары отказывались заключать брак. 
В полном соответствии со своими дуали-
стическими теориями они отвергли учение 
о телесном воскресении как слишком при-
митивное и предпочли платоническую док-
трину о бессмертии души. Во всяком слу-
чае, говорили они, тех, кто уже достиг со-
вершенства, телесное воскресение уже 
ничем не может обогатить. Они не видели 
ничего плохого во вкушении идоложертвен-
ного мяса, так как они не верили в суще-
ствование идолов.  

В Колоссах, в Малой Азии, апостол Па-
вел столкнулся с еще более опасной ере-
сью - синкретической амальгамой христи-
анства с теософическими элементами, за-
имствованными отчасти из мистериальных 
культов, а отчасти из иудейских сект. Мно-
гие колосские христиане поклонялись по-
средническим ангельским силам, которых 
они отождествляли с небесными телами. 
Они считали, что эти силы небесные обла-
дают властью над человеческой судьбой и 
даже Евангелие не может помешать им 
вершить свою волю. Колоссяне соблюдали 
свои особые церемонии и отмечали празд-
ники, заимствованные из иудейского кален-
даря.  

Обе эти ереси, как коринфская, так и 
колосская, безусловно, диагностируются 
как ранние формы гностицизма. 
(Продолжение в №44) 

VI. 
Гностицизм 


