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Вступление


Паломникъ – богомолецъ, калика, бывший на поклонении у Гроба Господня; паломничать – ходить на поклонение въ Иерусалимъ.


Толковый словарь В.И. Даля



Паломник – верующий человек, путешествующий к местам, которые считаются святыми; паломничество – путешествие паломников к святым местам. 


Толковый словарь русского языка

С.И. Ожегова и Н.Ю. Шведовой


Паломник – старинное название странников-богомольцев, ходивших на поклонение святым мощам и приносивших оттуда на родину ветку пальмы.


Энциклопедический словарь

«Христианство»


Землю Русскую не случайно называют Святой Русью: богата она безмерно сокровищем духовным, стократ превышающим все мирские блага. И ежегодно тысячи и тысячи православных верующих пускаются в путь, чтобы прикоснуться к этим духовным святыням, согреть свои души их светом... Православное паломничество для русского христолюбивого народа – давняя и почитаемая традиция. Она освящена стопами Самого Спасителя, Который, по слову Евангелия, с младенчества со Своей Пречистой Матерью и святым праведным Иосифом ходил «в Иерусалим на праздник Пасхи» (Лк., 2,41). Этой доброй традиции во все времена следовали церковные иерархи, пастыри, монашествующие и миряне, стремившиеся поклониться православным святыням и вознести пред ними горячую молитву.


После долгого богоборческого советского периода в России, к счастью, возродились традиции паломничества, в народе растет стремление посетить святые места. Тысячи и тысячи богомольцев отправляются в паломничество, чтобы прикоснуться к святыням, получить духовный совет в иноческих обителях, пообщаться с братьями и сестрами по вере. Паломнические маршруты множатся, их география расширяется...


Можно сказать, что путешествие к святым местам - важная часть православного образа жизни. И вместе с тем, для многих людей, особо нуждающихся в духовном наставлении и совете, дорога к святым местам становится подчас началом пути ко Христу, к вере.


Если говорить о паломничестве, как явлении в целом, то оно имеет довольно длинную историю. Вера в то, что молитва более действенна в определенных местностях, имеющих то или иное отношение к божеству, была свойственна уже народам классического мира. Греки и римляне, например, предпринимали путешествия к отдаленным храмам; германцы стекались к священным рощам; иудеи в великие праздники ежегодно странствовали в Иерусалим.


В христианском мире паломничество в страну, где жил Спаситель, вошло в обыкновение уже в 4 в., главным образом – под влиянием примера св. царицы Елены, путешествие которой к Святым местам привело к обретению Креста Господня. И уже в этом же 4 веке мы впервые встречаемся с Путеводителями к Святой Земле (т. н. «Бордосский путник» 333 года) и первыми описаниями паломничества («Хождение безымянной паломницы» конца 4 в., издание И. В. Помяловского). 


К слову сказать, паломничество как явление не всегда приветствовалось отцами Церкви. В конце 4 в., например, Григорий Нисский (выдающийся церковный деятель, живший в 4 веке) из соображений нравственного свойства резко высказывался против увлечения им. Впрочем, вскоре официальной же Церковью паломничество все же было признано делом богоугодным.


Очень интересна история отношения к паломничеству в Западной Церкви. Католики различали т. н. великое и малое паломничество. К первому, кроме путешествия к Святому Гробу Господню, относили еще и поездки в Рим, Компостелу и Лорето; под вторым разумели посещение местных отечественных святынь. Непривычно, что и то и другое Западная Церковь стала налагать как епитимью за грехи, а с 13 в. даже светские суды Западной Европы стали приговаривать к паломничеству убийц. По сути дела, Крестовые походы католиков на Западе являлись грандиозным массовым паломничеством. Решительный удар этому явлению нанесла Реформация, поэтому в 19 в.  количество паломников в католических странах было гораздо меньшим, чем в России.


На Руси паломничество в Святую Землю началось уже в первые времена русского христианства. Около середины 11 в. в Палестине побывал дмитриевский игумен Варлаам (1062 г.), а уже к середине 12 в. страсть к паломничеству до того распространилась  в стране, что церковная власть находила нужным сдерживать не в меру подчас ревностных богомольцев, у которых к тому времени сложилось четкое представление о том, что паломничество совершенно необходимо для душевного спасения.


С середины 15 в. в русском паломничестве совершается как бы перелом. Уже и прежние «богомольцы» полны были жалоб и негодования на притеснения «срацын» (сарацин) и «злых арапов». Взятие же Константинополя турками окончательно предало христианские святыни Востока в руки неверных. В то же время у русских людей возникало и усиливалось представление о великом назначении их собственного государства, которое оставалось тогда единственным православным царством, хранящим самое чистое предание восточного православия, тогда как греки к тому времени уже ослабели в вере. В качестве примера можно вспомнить ученика и биографа святого преподобного Сергия Радонежского Епифания Премудрого, который в начале 15 в. ставит своему наставнику в особую похвалу то, что он «не взыска царьствующаго града, ни святыя Горы или Иерусалима, яко же аз окаянный», но находил святость во внутреннем искании Бога.


Но уже с конца 16 в. «хождение» русских паломников в Святую Землю опять возрастает. А в 19 в. удобства и безопасность путей сообщения привели к сильному росту паломничества в стране. Помимо Палестины, наши богомольцы особенно часто направлялись в Афон (мужчины) и в итальянский город Бари к особо почитаемому на Руси Николаю Угоднику. Следует упомянуть, что большинство паломников из России принадлежало к простому народу.


Читальный зал ОНБ им. Н. Н. Асеева один из циклов своих выставок посвятил святым местам нашей Родины. Всего было экспонировано 6 выставок:


Святыни Курска и Курской области;


Святыни Русского Севера;


Свято-Троице Сергиева Лавра;


Свято-Введенская Оптина пустынь;


Святыни Москвы;


Святыни «Золотого кольца».


Раскрыть данную тему во всем ее объеме, рассказать о всех святынях нашей огромной страны в нескольких выставках невозможно, поэтому мы акцентировали внимание лишь на самых главных достопримечательностях того или иного места. По желанию библиотекаря и в зависимости от возможностей библиотеки, тематика выставок может быть расширена или, наоборот, сокращена. Но в любом случае выставки-путешествия должны быть яркими, красочными, наглядными, поэтому их следует богато иллюстрировать предметными аксессуарами, цитатами, картинами, фотографиями тех мест, о которых они рассказывают. Данный цикл выставок и бесед к ним может быть рекомендован в помощь преподавателю дисциплины «Основы Православной культуры».
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Святая Курская земля

(Святыни Курска и Курской области)


...Один только из древнейших городов Курск был христианским ранее прочих соседних мест.

«История Русской Церкви»


В 988 г. князь Владимир крестил Русь... Но долгое время – вплоть до конца 12 в. - большая ее часть все еще оставалась языческой. Отрадно, что наш Курский край, ранее других уголков России, уже в начале 12 в. был христианским. Свидетельство этого – запись в «Истории Русской Церкви», вынесенная в эпиграф.


Древний наш город, имеющий почти 1000-летнюю историю, привлекает паломников прежде всего тем, что является земной родиной преподобного Серафима Саровского, родившегося в 1759 (1754) г. в купеческой семье Машниных. В Воскресенско-Ильинском храме города он был крещен, здесь же ранее венчались его родители - Исидор и Агафия. Отсюда юный Прохор отправился в Киев, повторив путь, который за 750 лет до него прошел еще один наш земляк – великий угодник Божий преподобный Феодосий Печерский. Курская земля стала и местом последнего упокоения благочестивых родителей прп. Серафима.

        
Кроме Воскресенско-Ильинского храма, с именем С. Саровского связан в Курске и Сергиево-Казанский собор. Родители преподобного, занимавшиеся строительством каменных зданий и храмов, были людьми богоугодной жизни, отмеченной добродетелью и трудолюбием. Незадолго до своей кончины в 1762 г. Исидор Машнин приступил к возведению величественного храма в честь Казанской иконы Божией Матери и преподобного Сергия Радонежского. (Кстати, Сергиево-Казанский собор связан своей историей с именем еще одного курского святого – в 1752 г. свт. Иоасаф Белгородский, будучи епископом Белгородским и Обоянским, освятил его строительство).
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 строительство пришлось завершать Агафье. Именно в это время впервые проявился над маленьким Прохором покров Божий: Господь сохранил ребенка невредимым, когда тот, забравшись на недостроенную еще колокольню собора, оступился и упал вниз с большой высоты, но остался жив. Отроком Прохор был чудесно избавлен от тяжкого недуга по молитве пред иконой Пресвятой Богородицы «Знамение» Курской-Коренной: ежегодный крестный ход из Знаменского мужского монастыря в Коренную пустынь в тот раз по причине непогоды завернул с центральной улицы во двор семейства Машниных, и Агафья, вынеся больного сына, с молитвой приложила его к иконе. 


Прошло еще несколько лет, и опять тяжело заболевший Прохор был удостоен видения Божией Матери, которая обещала вскоре вновь посетить и исцелить его... С тех пор молитвенное прославление Царицы Небесной стало для преподобного постоянным. В дальнейшей жизни святой неоднократно сподоблялся чудесных видений Пречистой. На склоне лет батюшка Серафим удостоился последнего при жизни, 12-го по счету, посещения Пресвятой Богородицы, которое последовало 7 марта - в праздник Ее Благовещения – и явилось как бы указанием на его близкую кончину: дав старцу обещание помощи и заступничества в земных трудах, в устроении любимой им Дивеевской обители, Царица Небесная сказала ему: «Скоро, любимиче Мой, будешь с Нами». Прошло меньше года, и 15 марта 1733 г. старец Серафим Саровский отошел ко Господу во время коленопреклоненной молитвы пред образом Матери Божией «Умиление».


Возвращаясь к курским дням жизни С. Саровского, следует рассказать о том, что юный Прохор после своего чудесного исцеления усердно обучался церковной грамоте, изучал Священное Писание; повзрослев, начал учиться торговому делу, чтобы помогать семье. Но работа эта не привлекала отрока. Возрастало его стремление к иноческой жизни. А благочестивая Агафья этому не противилась, и поэтому когда сын решил отправиться в Киев на поклонение святым Печерским угодникам, она благословила его медным распятием, которое преподобный до самой своей кончины открыто носил на груди. Так закончился курский период жизни Серафима Саровского.


Необходимо добавить, что с именем святого в нашем городе связано еще несколько мест: посещался семьей Машниных и храм во имя Пресвятой Троицы на территории Свято-Троицкого женского монастыря. Кстати, храм этот – один из самых древних в Курске (1695 г.). В память о преподобном Серафиме в 1911 г. в северном приделе Троицкого храма был освящен престол.
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Еще один храм – Ахтырской иконы Божией Матери. В 1736 г. на этом месте была построена деревянная церковь, а в 1782 г. - каменная. В ее приходе после переезда жила Агафья Машнина и ее сын Алексей с семьей. А в 1800 г. Агафья была захоронена предположительно у алтарной стены Ахтырского храма.


Успенско-Никитский храм Курска находится на территории кладбища, где в 1833 г. был похоронен старший брат С. Саровского Алексей Машнин и другие родственники преподобного.


Мы уже упомянули о том, что с нашим городом связана жизнь еще одного великого святого – преподобного Феодосия Печерского. Родился он, правда, не в Курске, а в г. Василиве, что неподалеку от Киева, на заре 11 века (точная дата его рождения неизвестна), но вскоре семья его переезжает в Курск. Ребенок стороной обходил резвую детвору, избегал веселых шумных игр, но проявлял повышенный интерес к церкви. Едва отроку минуло 13 лет, умер его отец, и в доме еще энергичнее стала господствовать сильная и властная мать. Дом ее, кстати сказать, был одним из самых богатых в Курске, и богатство это умножалось год от года. Мать, овдовев, все больше привыкала к вольной жизни, тучнела от сытой, обильной еды и все больше негодовала на болезненную привязанность мальчика к церкви. Был она тяжела на руку не только по отношению к многочисленным слугам, но и к сыну: нередко даже избивала его. Покорный и тихий Феодосий сносил все; восхищенный земной жизнью Спасителя, он мечтал о паломничестве к святым местам.


Поэтому когда однажды в городе появились странники,[image: image7.jpg]


 он упросил их взять его с собой. Разгневанная мать пустилась в погоню и, нагнав Феодосия, жестоко избила его, а потом, связав, привезла домой. Тяжелой любовью любила она сына, но мальчик принимал ее как кару, только укрепляясь волей о подвижничестве во имя Господа. Отрок пек дома просфоры для нужд курских храмов, продавал их за копейки, а все деньги раздавал нищим.


В конце концов Феодосий все же сбежал из дома и дошел до желанного Киева, где прибился к блаженному Антонию, живущему в пещере. 4 года мать искала сына, пока не нашла его в Киеве, уже постригшегося в монахи. Как она ни умоляла его вернуться домой, Феодосий остался непреклонен; он отказывался видеть мать, уговаривая ее постричься в монахини. Вскоре несчастная женщина сдалась – она приняла постриг в монастыре святого Николы, где много лет спустя и скончалась.


Саровская обитель – особая страница в истории старческого служения, в религиозной и культурной жизни России 19 в. Но славу духовного становления русского монашества и укрепления старчества с ней по праву разделяет Глинский мужской монастырь Курской губернии. Высокой духовной жизнью прославились его старцы. Само возрождение старчества в России после двухвекового его забвения принадлежит старцу Василию (в миру Владимир Тимофеевич Кишкин), родившемуся в 1745 г. в Фатежском уезде Курской губернии и принявшему монашеский постриг на Афоне. Его имя связывают с Паисием Величковским, архимандритом Филаретом и митрополитом Макарием. Его стараниями в 19-20 вв. Глинская пустынь стала известна на всю Россию, а ее обитатели сохранили в трудные времена гонения Церкви заветы русского старчества.


Связан Курск и с другой монашеской обителью – знаменитой Оптиной пустынью. В 1810 г. в нашем городе родился Иван Антимонов – будущий старец Исаакий Оптинский, один из настоятелей пустыни. Именно он после смерти своего духовного отца – старца Макария – сохранял Оптину в мире и согласии.


Есть под Курском небольшой городок – Фатеж, а в Фатежском районе –   село Верхний Любаж, где в 1905-1909 гг. в местной больничке работал простым земским врачом будущий святой – архиепископ Крымский и Симферопольский Лука, а тогда - просто Валентин Феликсович Войно-Ясенецкий. Больница была совсем крошечная – всего на 10 коек, но вскоре после приезда туда будущего святителя в нее стали стекаться пациенты (в основном, крестьяне, пораженные слепотой) со всех уездов Курской губернии и из соседней Орловской. Русская деревня с ее грязью и нищетой в те годы вообще была очагом трахомы, вызывавшей слепоту. Войно-Ясенецкий умудрялся в условиях маленькой, необорудованной больницы проводить сложнейшие операции, начиная работать с утра и заканчивая уже глубокой ночью.


В 2006 г. в Фатеже состоялись торжества по случаю 150-летия районной больницы. Во время этих торжеств после крестного хода на месте разрушенного в годы советской власти Покровского собора, прихожанином которого являлся Войно-Ясенецкий, был установлен и освящен Поклонный Крест, а на здании больницы – освящена мемориальная доска с портретом архиепископа Луки.
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Страшные 20-40 годы, когда политические репрессии были особенно сильны, не обошли стороной и наш город. И в связи с этим следует упомянуть имена прежде всего двух новомучеников и исповедников Российских, прославленных совсем недавно: это архиепископы Курские и Обоянские Онуфрий (Гагалюк) и Дамиан (Воскресенский). Оба они занимали этот пост в самые тяжелые годы безбожной советской власти, оба был расстреляны: владыка Онуфрий – в марте 1938 г. в г. Благовещенске, а владыка Дамиан – в 1937 г. в лагере на Соловках.


Архиепископом Курским владыка Онуфрий стал в 1933 г., хотя в Старом Осколе Курской области жил с 1929 г. Когда в марте 1936 г. его отправили из Курска этапом на Дальний Восток, то в городе осталась его мать, годом раньше принявшая монашество с именем Наталия. В нашем городе она и умерла; могила ее находится на Никитском кладбище. А в честь ее сына – священномученика Онуфрия – в Курске построен храм в Северо-Западном микрорайоне, а также освящен придел в верхнем храме Знаменского кафедрального собора.
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А владыка Дамиан был архиепископом Курским в 1928-32 гг. Димитрий Воскресенский (так звали владыку в миру) - наш земляк. Он родился в с. Брусовое Фатежского уезда Курской губернии в 1873 г. в семье священнослужителя. Окончил Курскую духовную семинарию, Санкт-Петербургскую духовную академию и одновременно – археологический институт. В годы гонений на Церковь он активно поддерживал патриарха Тихона; был неоднократно арестован, перенес ссылки. По версии ОГПУ после очередного ареста он «пропал без вести». И только спустя десятилетия стало известно, что он был расстрелян в лагере на Соловках в 1937 г.


Недавно в с. Брусовое (сейчас это Поныровский р-он) был открыт храм и освящен во имя Архистратига Божия Михаила.


Говоря о Курских монастырях, следует, пожалуй, акцентировать внимание на 3-х из них: Рыльском Свято-Николаевском, Коренная Пустынь в местечке Свобода и Знаменском Курском монастыре.


Знаменский мужской монастырь – одна из старейших обителей Курского края, основание которой связано с событиями 17 века, когда в 1612 г. польско-казацкое войско осадило Курск. Ворвавшиеся в город враги устроили на его улицах настоящую резню, но куряне сумели закрепиться в малом остроге, отбить врага от крепостных стен и держать осаду много дней. Страдая от голода и жажды, жители города дали торжественный обет, что если Бог не предаст их в руки врагов, они «в малом острожку возле города на конец торгу против городского моста, (на месте существующей уже часовни) воздвигнут церковь Пречистыя Богородицы Курския», и в ней поставят чудотворный образ Знамения, в 1604 г. увезенный Лжедмитрием-I в Москву. После 4-х недель осады враги отступили от Курска, и куряне сразу же приступили к исполнению своего обета: сначала был воздвигнут деревянный храм, а к 1615 г. завершилось и строительство монастыря вокруг храма. В 1618 г. в Рождественский (так он тогда назывался) монастырь была принесена из Москвы чудотворная икона «Знамение» Пресвятой Богородицы. С этого времени новая обитель стала главным монастырем Курского края.
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За прошедшие столетия монастырь пережил много событий: горел от удара молнии в 1631 г.; был разграблен татарами в 1643 г. В 1649 г. по указу царя Алексия Михайловича в монастыре было начато строительство каменной соборной церкви во имя Курской чудотворной иконы Пресвятой Богородицы «Знамение».

 После постройки этого храма монастырь стал именоваться Рождество-Богородицким Знаменским. Возведенная новая каменная церковь простояла в центре Курска почти полтора столетия, но в 1814 г. стала разрушаться и в 1815 г. была разобрана из-за аварийного состояния. Одновременно началось строительство нового собора, которое продолжалось 10 лет и было закончено в 1826 г. Главный алтарь в центре храма был освящен в честь Знамения Пресвятой Богородицы. В 1875 г. на пожертвования курян за зданием собора была выстроена и Воскресенская церковь.


Рост революционных настроений, охвативших страну в конце 19 – начале 20 веков, отразился и на Курской обители: в марте 1898 г. храм был сильно поврежден взрывом, который устроили революционеры-террористы, пытаясь уничтожить чудотворный образ. В годы советской власти монастырь был закрыт, имущество его разграблено. В 1926 г. монастырское здание и хозяйственные постройки переданы краеведческому музею, а в 1937 г. в здании храма утроили кинотеатр и назвали его «Октябрьский» - в честь 20-й годовщины октябрьского переворота. Сильно пострадало (выгорело изнутри) здание в годы Великой Отечественной войны. После ее окончания в монастырских помещениях располагались: склад мясных и молочных продуктов, лагерь для военнопленных, завод электроаппаратуры. В 1956 г. в соборе опять был открыт кинотеатр. И лишь в 1992 г. здание бывшего Знаменского собора было возвращено Русской Православной Церкви, но только в 1999 г. Курская Епархия начала работу по перестройке и восстановлению храма. И в апреле 2000 г. на восстановленные малые купола Знаменского кафедрального собора были наконец-то подняты и укреплены золотые маковки и кресты...


С историей Знаменского собора связана и история главной святыни нашего города – иконы Божией Матери Курской-Коренной «Знамение». Образ этот – один из древнейших в Русской Церкви. В 13 веке, во время татарского нашествия, когда Русь испытывала величайшие бедствия, Курск, разоренный полчищами Батыя, пришел в запустение. Однажды в окрестностях города один охотник заметил лежавшую у корня дерева икону, обращенную ликом к земле.
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Он поднял ее и увидел, что изображение на ней подобно иконе «Знамение» Новгородской. Одновременно с явлением иконы совершилось и первое чудо: как только охотник взял образ в руки, из земли, на том месте, где он только что лежал, забил родник. Это произошло 21 сентября 1259 г. Курянин не решился оставить икону в лесу и соорудил на месте ее явления небольшую деревянную часовню, где и поставил новоявленный образ.


Впоследствии его пытались переносить в другие места, но он каждый раз непостижимым образом возвращался на прежнее место. Тогда все поняли, что Матерь Божия благоволит к месту явления Своего Образа, и вскоре слава о курской святыне распространилась по всей Руси. Под Покровом Владычицы Небесной преодолели русские люди многие беды и напасти: страшный голод 1601-1603 гг. в царствование Бориса Годунова; отражали набеги крымских татар, литовцев и поляков; переживали т.н. «смутное» время. Список с чудотворной иконы был подарен курянами в 1812 г. армии князя М. Кутузова; под сенью этого образа окреп здоровьем юный Прохор Машнин (будущий святой Серафим Саровский). Этому лику обязан своим появлением мужской монастырь Курская Коренная Рождество-Богородицкая пустынь... К монастырю мы еще вернемся, а пока следует упомянуть об одном из самых страшных событий, которое связано с чудотворной иконой: 21 марта 1898 г. икона стала объектом совершения дерзкого террористического акта. Во втором часу ночи в Знаменском соборе раздался страшный взрыв. Бомба, как потом выяснилось, была положена террористами у подножия иконы вечером после службы. Взрыв разворотил все внутри собора: обсыпалась кусками штукатурка со стен, отвалились лепные украшения, погнулся массивный медный подсвечник на 50 свечей. Сень, где помещалась икона, распалась на несколько частей. И только Чудотворный Образ не пострадал, не получил никаких повреждений.


Октябрьский переворот 1917 г. стал роковым в судьбе образа: чтобы спасти его от уничтожения большевиками, 13 иноков монастыря с иконой присоединились к Добровольческой армии, которая оставляла Курск под напором наступающих красноармейцев. Долог и труден был дальнейший путь святыни: Ростов, Новороссийск, Сербия, Мюнхен... И только в 1944 г. икона оказалась в США, где находится до сих пор, являясь главной святыней Русской Православной Церкви за рубежом.
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Но вернемся к рассказу о монастыре Коренная пустынь. В 1597 г. царь Феодор Иоаннович торжественно встречал курскую икону в Москве вместе с патриархом Иовом и всем соборным духовенством. Царь повелел богато украсить святыню серебряно-золотистым окладом, жемчугом и драгоценными камнями.


Вернув образ курянам, государь в 1597 г. издал Указ о сооружении на месте явления ее мужского монастыря, который уже более 400 лет известен Православному миру как Курская Коренная Рождество-Богородицкая пустынь. Знаменита эта обитель была всегда великолепными храмами Рождества Пресвятой Богородицы, Живоносного источника, Всех святых, богадельней, прудами и живописными окрестностями. Но более всего прославилась она своим крестным ходом и всемирно известной Коренной ярмаркой, считавшейся крупнейшей в России наряду с Макарьевской под Нижним Новгородом и Ирбитской на Урале.


Первый Крестный ход с иконой «Знамение» состоялся в 1618г. в 9-ю пятницу по Пасхе, по высочайшему Указу царя Михаила Феодоровича: образ был перенесен из Знаменского монастыря в «пустыньку, что на корню». Время пребывания святыни в Коренной постоянно менялось: сначала – одна неделя (1726 – 1765 гг.), а с 1766 г. этот срок по просьбе игумена обители Исаии был продлен московским патриархатом до 2-х недель. Но с 1768 года Указом Священного Синода носить икону в Коренную пустынь запретили по причине «нарушения Духовного регламента, вылившегося в недостойные споры между настоятелями и монахами Знаменского и Коренного монастырей по поводу доходов от крестного хода и Коренной ярмарки»; усугубилось все еще и тем, что во время Крестного хода 1767 г. возникли даже беспорядки. Императрица Екатерина-II, правившая в то время, мнила себя стоящей на страже нравственности своих подданных и решила наказать курян, запретив Крестный ход. Это своеобразное наказание длилось 22 года, несмотря на многочисленные обращения курского духовенства, дворян, купечества и простого люда с просьбой возобновить ход, имевший 150-летнюю традицию. К тому же, без него снижался приток в Коренную паломников и падал авторитет ярмарки, что наносило урон государственной казне.


И только в 1790 г. Священный Синод внял просьбам курян. Летом 1791 г., в 9-ю пятницу по Пасхе, чудотворная икона снова была торжественно перенесена из Знаменского монастыря в Коренную пустынь. Среди участников возобновленного хода были паломники из Петербурга, Москвы, Киева, Польши, Греции. А с 1805 г. по прошению игумена монастыря Макария император Александр-I разрешил святыне находиться в Коренной не 2 недели, а с 9-й седмицы по Пасхе до 25 сентября.


Прекрасная традиция Крестного хода была прервана пришедшими в 1917 г. к власти большевиками, превратившими Россию в богоборческое государство. Сотни храмов и монастырей были разрушены и разграблены, тысячи священнослужителей отправлены в ссылки или расстреляны... Не обошла чаша сия и Курскую епархию. Гордость города – Знаменский монастырь, приют чудотворной иконы - был разграблен еще в Гражданскую войну, а монастырь в Коренной большевики закрыли в 1923 г., разграбив его и осквернив.


Но вера оказалась сильнее всяческих запретов и угроз, и в 1988 г., в год 1000-летия Крещения Руси, на защиту Коренной поднялась общественность Курска во главе с духовенством. И 15 августа 1989 г. на месте, где до 1917 г. в Коренной возвышался храм Пресвятой Богородицы, состоялось первое богослужение. С этого благословенного дня началось восстановление обители. Но прежде всего был возрожден Крестный ход: впервые после долгого перерыва он состоялся 15 июня 1990 г., в 9-ю пятницу по Пасхе. Протяженность его была всего 900 м. - внутри монастырской ограды. Но уже через год он обрел силу всенародного праздника. И сегодня Крестный ход собирает тысячи паломников не только из Курска и области, но и из Ближнего и Дальнего Зарубежья.
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Стоит рассказать и еще об одной обители нашего края: по дошедшим до нас историческим документам, в Курской губернии самым старым является Рыльский Николаевский мужской монастырь. В древности он назывался Волынской Николаевской пустынью по имени пересохшей ныне речки Волынки, у впадения которой в реку Рыло на крутом подъеме он и был основан. Обозначение «пустынь» свидетельствует о том, что когда-то здесь были глухие необжитые места. О древности монастыря говорит и искусственная пещера на его территории, позволяющая предположить, что обитель начиналась с «печерского монастыря» или с пещеры отшельника.


Время возникновения монастыря точно не установлено: предание связывает обитель с эпохой Иоанна Грозного, хотя есть основания полагать, что она много старше. Впервые Николаевский монастырь упоминается в документах за 1505 год. Следующая запись – свидетельство о разорении его поляками в 1615 г. Но уже в 1618-1620 гг. игуменом Корнилием с братией монастырь был восстановлен.


Главный храм обители, посвященный Николаю Чудотворцу, был построен скорее всего еще до 1620 г. Каменная застройка в монастыре началась лишь в 18 веке. Много средств на строительство выделял рыльский купец Прокофий Шелехов. Кстати, его внук Григорий Иванович Шелехов – великий деятель России, мореплаватель и путешественник, которого в мире называют «Российским Колумбом». Именно он начал освоение Русской Америки, которое затем успешно продолжил его зять, муж младшей дочери Аннушки, знаменитый камер-герр Николай Резанов.


В 1766 г. в монастыре было уже 3 каменных храма. Но в 1926 г. большевики закрыли монастырь и до 1950-х годов его территорию занимала воинская часть; затем долгое время здания обители использовались хозяйственными учреждениями городского и районного масштаба, ветшая и разрушаясь. И только в 1991 г. Николаевский монастырь был возвращен Епархии. Но лишь в декабре 1998 г. (в день св. Николая), в отремонтированном и восстановленном главном храме обители – во имя Святого Николая Чудотворца – была совершена первая Божественная Литургия... Сейчас монастырь активно восстанавливается, принимая, как и раньше, множество паломников со всей России.

Цитаты на выставке:


Господь ищет сердце, исполненное любви к Богу и ближнему. Царствие Божие заключено в сердце человека.

Преподобный С. Саровский


Спасение души человеческой от грехов – главнейшее и величайшее дело для всех людей и всех времен... Выше этого не может быть ничего.

Священномученик Онуфрий (Гагалюк)


Цитата, вынесенная в эпиграф.
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«Обитель благодати неоскудной...»

(Свято-Введенская Козельская Оптина Макариева

пустынь в честь Введения во храм Пресвятой Богородицы)


Оптина была уголком рая, точно забытым ненавистью врага рода человеческого, или, вернее, огражденным от нея всесильной властью Царицы Неба и земли Приснодевы Богородицы. Могло ли что на земле сравниться с дивной Оптиной!

Схиигумен Феодосий
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Среди множества святых обителей, расположенных на нашей земле, совершенно особое место занимает Оптина пустынь. Была она основана на рубеже 14-15 вв. близ г. Козельска на правом берегу р. Жиздры. По преданию, основал обитель Опта – раскаявшийся атаман шайки разбойников из козельских лесов, принявший постриг с именем Макарий.


 Первые надежные сведения о монастыре относятся ко времени царствования Михаила Феодоровича. В писцовых книгах г.Козельска, близ которого расположен монастырь, датированных 1628 – 31 гг., он назван «государевым богомольем». Но существует и другая версия: название Оптина означает «общая», «совместная». Дело в том, что до запрещения 1504 г. в монастыре жили и монахи и монахини (это был т. н. средостенный монастырь) в 2-х разных отделениях, но под управлением одного духовного отца, то есть проживали «оптом». Но затем инокини были вывезены в город, где основали Вознесенский монастырь.


В 1610-17 гг. Свято-Введенский Оптинский монастырь был разорен польско-литовскими войсками и возобновлен вновь лишь в 1629 г. В 1689 г. началось строительство первого каменного храма – Введения Пресвятой Богородицы. В 1724 г. монастырь был упразднен, а в 1726 г. вновь восстановлен  на средства местных жителей, хотя жилось монахам тяжело: питались они подчас одной вареной капустой. К 1773 г. в Оптиной остались только двое насельников – оба глубокие старики, причем один из них – слепой.[image: image15.jpg]




Окончательно возрождена Оптина была лишь в конце 18 в. митрополитом Московским и Калужским Платоном. С 1796 г. при о.Авраамии начался расцвет обители, а в начале 19 в. она стала центром возрождавшегося в России старчества, призванного для утверждения в братии истинно монашеского духа на основе древнего подвижничества, послушания, служения народу в его духовных нуждах.
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Можно сказать, что оптинские старцы – явление особой милости и благодати Божией. Особенно ценно то, что старческое служение в обители преемственно передавалось от старцев старшего поколения к их воспитанникам на протяжении целого столетия. И ни в одном из других русских монастырей старчество не было поставлено так прочно, так твердо, как здесь.  Другой особенностью оптинского старчества является особое единство в Духе, таинственное единение во Христе единовременно несущих послушание старчества подвижников Оптиной пустыни 4-х старцев: настоятель преподобный Моисей, преподобный Антоний, преподобные Лев и Макарий – в одно время управляли и руководили внешней и внутренней жизнью обители.


Плодом такого единодушия были мир и любовь, царившие в обители, и обильно изливавшиеся на всех, приезжавших в Оптину.


Последние оптинские старцы – преподобный Анатолий (умер в 1922 г.) и преподобный Нектарий (умер в ссылке в брянском селе Холмищи в 1928 г.). А последний настоятель Оптиной архимандрит Исаакий был расстрелян большевиками в 1938 г.


Следует упомянуть и о том, что в годы своего расцвета пустынь была культурным и духовным центром всей просвещенной России; располагала огромной библиотекой, вела издательскую деятельность, имея собственную типографию. Монастырь посещали многие известные люди того времени: писатели И. С. Тургенев, Ф. М. Достоевский, Н. В. Гоголь, В. А. Жуковский; композитор Н. Рубинштейн; философы В. Розанов и К. Леонтьев.


Центральное здание монастыря – соборный храм в честь Введения во храм Пресвятой Богородицы. Он сильно пострадал в 1768 г., но был возобновлен в 1877 г. и затем – в 1902 г. К югу от него – храм в честь иконы Божией Матери «Казанская», теплый, построенный в 1811 г., и храм во имя Всех Святых.


В ноябре 1987 г. Оптина была возвращена Русской Православной Церкви. А в 1998 г. Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий-II возглавил крестный ход с торжественным переносом святых мощей преподобных старцев оптинских Варсонофия, Анатолия-старшего, Льва, Макария, Амвросия, Илариона, Анатолия-младшего во вновь построенный (на месте взорванного) храм в честь Владимирской иконы Божией Матери.


Говоря об Оптиной, необходимо вспомнить и о событии, произошедшем в монастыре 15 лет назад: на Пасху 1993 г. в обители сатанистом были убиты трое насельников: иеромонах Василий (Росляков) и иноки Трофим (Татарников) и Ферапонт (Пушкарев). Они были убиты потому и только потому, что являлись монахами – рабами и воинами Христовыми, Его частью и избранным уделом. И каждый из убиенных братьев еще при жизни принес Спасителю в дар все, что имел: волю, разум, мысли, чувства. А потом – и саму жизнь... Сегодня над могилами новомучеников сооружена часовня.

Цитаты на выставке:




Оптина Пустынь


Обитель – благодати неоскудной


Сквозь все века сияющий сосуд -


В твоей тиши глубокой, непробудной,


Как крины, непорочные цветут.


В священной изощренные науке


Святые старцы, белые, как лен,


Закалены колена их и руки,


Их ясных глаз не омрачает сон.


Наука здесь духовная исстари


Насаждена. С крылечка у ворот


Два старца, Феодосий и Нектарий,


Не устают благословлять народ.


И храм всегда открыт гостеприимный,


Не молкнет в нем Давидова Псалтирь...


Прими мои молитвенные гимны,


Цветущий скит и белый монастырь!

С. Соловьев



   Молитва последних оптинских старцев



в поэтическом переложении Н. Афанасьева


Господи, здесь только гость я – не отвернись от меня,


Дай мне с душевным спокойствием встретить превратности дня.


Дай мне всецело довериться воле священной Твоей, -


Незащищенное сердце в час утомленья призрей.


Что бы с утра и до вечера я ни узнал, ни постиг,


Дай воспринять мне доверчиво, словно Евангельский стих.


В мыслях, пронизанных чувствами, в слове, в поступке любом -


Да воплотится напутствие, что охраняет мой дом.


Будь же моим Утешителем и подскажи, как мне жить,


Чтобы детей и родителей не огорчить, не смутить.


Чтобы хватило терпения всех и любить, и прощать,


Знаками благодарения раннее утро встречать.


О, научи меня каяться, верить, молиться и ждать:


Да неизменно проявится воли Твоей благодать!


Царствие Божие не в словах, а в силе; нужно меньше толковать, больше молчать, никого не осуждать, и всем мое почтение.

Преподобный Амвросий


Искушений устрашаться не должно и не наскакивать на них, а какие пошлет Господь, принимать с благодарением; в кресте познается любовь Божия, а не в сладости утешения.

Преподобный Макарий


Живи попроще – Бог и тебя не оставит.

Преподобный Лев




Гармонь


Лик луны был светел и лучист.


В монастырь пришел ночной покой.


Вдруг какой-то местный гармонист


Надавил на клавиши рукой.


Был его напев знаком и прост,


И любовь такая в нем была,


Что оставил я полночный пост,


Вышел из ворот монастыря.


Встал я посреди тропы пустой,


И глаза мне слезы обожгли...


Боже, как похож на голос Твой


Этот одинокий зов любви!..

Иеромонах Василий (Росляков)

Список литературы

1. 
Благословенная Оптина [Изоматериал] : православный календарь, 2006. - [Б. м. : б. и.], [2005?]. - [28] c. : ил.

2. Нежный, А. И. Сияла Оптина Пустынь [Текст] / А. И. Нежный. - М. : Сов. Россия, 1989. - 158 с.

3. 
Оптинская-Введенская пустынь [Текст] // Полное собрание исторических сведений о всех бывших в древности и ныне существующих монастырях и примечательных церквах в России : справ.-энцикл. изд. / сост. А. Ратшин. - Реставрация текста изд. 1852 г. - М., 2000. - С. 108.

4. 
Оптинские старцы [Текст] = The Optina Elders : [жития / Русская Православная Зарубежная Церковь]. - Лондон [Канада] : Заря, 1990. - 87 с. : ил.

5. 
Свято-Введенская Козельская Оптина Макариева [Текст] // Монастыри : энцикл. справочник / сост. А. В. Никольский ; под общ. ред. архиеп. Бронницкого Тихона. - М., 2000. - С. 119-121.

6. 
Свято-Введенская Оптина пустынь [Текст] // Путеводитель по святым местам России / авт.-сост. И. Е. Гусев. - Минск, 2006. - С. 138-141.

7. 
Хрущев, С. В. Путешествие утлой ладьи по бурному житейскому морю [Текст] : воспоминания С. В. Хрущева, бывшего послушником в Оптиной Пустыни, написанные по благословению Оптинских старцев / послушник Симон. - М. : Изд-во им. святителя Игнатия Ставропольского, 2000. - 160 с.

8. 
Трифон (Туркестанов ; митр.). Древнехристианские и Оптинские старцы [Текст] / митр. Трифон (Туркестанов). - М. : Мартис, 1997. - 253, [1] с. : ил.

Игумен земли Русской

(Свято-Троице Сергиева Лавра)


Лавра есть художественный портрет России в ее целом... Чтобы понять Россию, надо понять Лавру, а чтобы вникнуть в Лавру, должно внимательным взором всмотреться в основателя ее, признанного святым при жизни, «чудного старца, святого Сергия».

Философ и богослов Павел Флоренский
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Одна из жемчужин русских монастырей – Свято-Троицкая Сергиева Лавра. Расположена она в 70 км. от Москвы в г. Сергиев Посад. Основана в 1337 г. «игуменом земли Русской» преподобным Сергием Радонежским – великим подвижником Руси, оказавшим огромное влияние на духовно-нравственную атмосферу русского общества своего времени и явившего высокий идеал православной жизни, сочетающийся с деятельным служением миру.
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...После кончины своих родителей юные иноки-братья Сергий (в миру Варфоломей) и Стефан стали пустынножителями, обосновавшись в глухом месте в 12 верстах от г. Радонеж. Сначала соорудили келию, а потом поставили рядом небольшую церковь.  Жили в строгом посте и молитве. Скоро Стефан не выдержал тягот жизни и ушел в Богоявленский Московский монастырь. Сергий же остался и положил начало обители из 12 иноков, став игуменом монастыря, в котором установил очень строгий устав. Монастырь активно поддерживал объединительную политику московских князей. Преподобный Сергий, как известно, благословил князя Димитрия Донского на поход против хана Мамая, дав ему в помощь двух своих иноков – Андрея Ослябю и Александра Пересвета, известных в прежней мирской жизни воинов. Вместо железных шлемов св. Сергий возложил на их головы святую схиму с нашитыми на ней крестами и заповедал им «крепко поборать по Христе на врагов Его». А князя Димитрия преподобный окропил святой водою и благословил крестом, сказав при этом: «Господь Бог будет тебе помощником и заступником. Он победит супостатов твоих и прославит тебя».


В 1408 г. монастырь был сожжен татаро-монголами, а затем восстановлен преемником святого С. Радонежского Никоном Радонежским. Сооружение в 1540-50 гг. каменных стен с 12 башнями превратило обитель в мощную крепость. В 1564 г. монастырь сгорел, но вскоре был опять восстановлен, и в 1702 г он был уже вторым по значимости в стране после Киево-Печерской Лавры. А с 1744 г. обитель получила статус Лавры.


С монастырем тесно связаны многие моменты истории Руси. В 1608-10 гг. он выдержал 16-месячную осаду польско-литовских войск под предводительством Сапеги и Лисовского. Монастырь способствовал организации народного ополчения К. Минина и князя Д. Пожарского: в 1612 г. он выделил большие средства на нужды ополчения и даже направил отряд из 250 человек, снарядив его за свой счет. В 1682 г. в обители спасались от мятежных стрельцов юные государи Петр и Иван и их соправительница Софья; а в 1689 г. Петр-I вновь искал у монахов защиты, спасаясь от заговорщиков – сторонников Софьи Алексеевны. В 1812 г. Лавра только по милости Божией избежала разорения: направлявшийся к монастырю отряд французов заблудился в сильном тумане и вынужден был вернуться в Москву.


Во все периоды своей истории Лавра всегда была известна как крупный духовно-культурный и просветительский центр. Еще при жизни преподобного Сергия его учениками в разных русских княжествах было основано более 20 монастырей. И говоря о святом С. Радонежском и его обители, нельзя не упомянуть еще об одном святом земли Русской: о всемирно известном иконописце Андрее Рублеве. Именно с именем преподобного Сергия связана история создания иконописцем знаменитой «Троицы». Святой Сергий вообще во многом сформировал мировоззрение А. Рублева. А история написания «Троицы» такова: в 20-е годы 15 века артель мастеров, управляемая А. Рублевым и Д. Черным, была приглашена на работу в Троицкий монастырь – любимое детище С. Радонежского (преподобный любил повторять, что «взиранием на Святую Троицу побеждается страх перед ненавистной рознью мира сего»).
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У Святого Сергия было много крестников, и один из них – некто Юрий Звенигородский – в 1422 г. воздвиг над местом последнего упокоения своего крестного отца каменный Троицкий собор, попросив расписать его уже известного к тому времени Рублева. Игумен монастыря Никон поручил иконописцу «образ написати Пресвятыя Троицы в похвалу отцу своему святому Сергию». Так в состав иконостаса вошла знаменитая «Троица». До 20-х годов икона эта находилась в Троицком соборе Лавры, а в 1929 г. была перенесена в Третьяковскую галерею, где находится и поныне.


С 1814 г. на территории монастыря разместилась Московская духовная академия (основана в 1685 г.).


Наиболее значимая постройка монастырского комплекса – собор во имя Святой Живоначальной Троицы (1422 г.) - первая каменная монастырская постройка. У южной стены этого собора находится рака с мощами преподобного Сергия. У раки русские князья издавна скрепляли «крестным целованием» заключенные договоры и союзы. Здесь были крещены московские государи Василий-III, Иван-IV и его сыновья. К собору примыкает с юго-восточной стороны Никоновский придел, где покоятся мощи преподобного Никона, а с южной стороны – Серапионова палатка, с мощами преподобного Дионисия Радонежского, погребение митрополита Московского и всея Руси Иоасафа. Под собором – крипта с захоронениями Радонежских святых.


Еще один собор – в честь Успения Пресвятой Богородицы (1559 – 85 гг.) - величественный пятиглавый шестистолпный храм, повторяющий в основании архитектурные формы Успенского собора Московского Кремля. В крипте собора – погребения патриархов Московских и всея Руси Алексия-I и Пимена. В соборе же был погребен и царь Борис Годунов.


Следует упомянуть также храм Сошествия Святого Духа (1476 г.), трапезную с храмом во имя преподобного Сергия Радонежского (1686 – 92 гг.), надвратный храм в честь Рождества Иоанна Предтечи (1693-99 гг.) и т.д. В митрополичьих покоях (16 и 18 века) ныне располагается резиденция Патриарха Московского и всея Руси Алексия-II.


После 1917 г. Лавра подверглась разорению, (в частности, в 1919 г. большевики по личному распоряжению В.И. Ленина устроили кощунственное вскрытие мощей святого Сергия), а в 1919 г. была окончательно закрыта. Хотя монашеская жизнь еще почти 2 года теплилась в скитах обители.


Возрождение ее началось летом 1945 г., а в Великую Субботу 1946 г. в Успенском соборе Лавры состоялось первое богослужение. Но лишь в 1993 г. ей вернули хранившиеся в музеях келейные иконы преподобного Сергия Радонежского, его облачения и другие святыни. В 1994 г. состоялось обретение мощей святителей Московских Филарета и Иннокентия, а в 1996 г. - мощей преподобного Максима Грека.


Сейчас, как и много веков подряд, Лавра вновь является центром духовной и культурной жизни России, принимая паломников со всего Православного мира.

Цитаты на выставке:


...Похвала наша Сергию не ему пользу приносит, но для нас спасением будет духовным.

Епифаний Премудрый


Непреткновенно в Православии пребывати... и единомыслие друг к другу хранити... имети же чистоту душевну и телесну и любовь нелицемерну, от злых же и скверных похотей отличитися...

Из наставлений прп. Сергия монастырской

братии перед кончиной.


Монастыри – это как бы запасные водоемы живой воды религиозного воодушевления; они питают и увлажняют иссохшие пустыни духа мирской жизни, они дают живительную и спасительную влагу душам жаждущим.

Священномученик преподобный Иоанн Восторгов
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Страна зодчих

(Святыни Русского Севера)
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Рассказывая о святынях северного края, мы особое внимание уделили 4-м местам: Санкт-Петербургу и его окрестностям; Валааму; Кижам и Соловкам. Соответственно в выставке 4 раздела.


Россия – это по преимуществу, страна зодчих. Достаточно указать на русский Север с его деревянным зодчеством, созданным исключительно русским мастерами.

И.Э. Грабарь


Санкт-Петербург издавна является жемчужиной нашей страны. Этот город даже называют Северной столицей. Можно сказать, что православные храмы Питера отличает особая стать. Возведенные в городе, созданном великим Петром, они неизменно во все века соединяли в себе ценности православной культуры с общечеловеческими.


16 (27) мая 1703 г. в день Святой Троицы, на маленьком острове в устье Невы, Петр-I заложил крепость и назвал ее «Санкт-Питербурх» в честь святого апостола Петра. Почти одновременно он заложил здесь и первый храм  во имя святых апостолов Петра и Павла. Среди первых зданий старейшей площади города была также деревянная церковь в честь Святой Троицы. С тех времен золотые купола храмов стали неотъемлемой частью архитектурного ансамбля Петербурга, создав неповторимую пластическую выразительность его среды. Храмы, часовни и монастыри стали составными элементами ансамблей Невского, Вознесенского и Литейного проспектов, Владимирской, Исаакиевской и Сенной площадей, многих улиц и набережных.


Столицу и ее пригороды во все века украшали лучшие отечественные и   европейские архитекторы: Доменико Трезини, Антонио Ринальди, Франческо Бартоломео Растрелли, Савва Чевакинский, Иван Старов, Андрей Воронихин, Василий Стасов, Огюст Монферран и др. Петропавловский и Никольский, Свято-Троицкий и Спас-на-Крови, Исаакиевский и Князь-Владимирский, Спасо-Преображенский и Измайловский соборы – превосходные образцы не только русского, но и мирового зодчества.
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Есть в городе и памятники живого религиозного чувства многих поколений петербуржцев. В числе первых можно назвать часовню на Смоленском кладбище Васильевского острова, возведенную над могилой святой Блаженной Ксении, Христа ради юродивой, жившей в 18 веке. Сюда даже в самые  атеистические годы приходили в день десятки людей, чтобы помолиться и попросить у Ксеньюшки заступничества перед Богом и помощи в мирских делах. И сегодня Ксения Петербургская – бесконечно любимая и почитаемая святая православных в России.  
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Следует вспомнить и еще

об одном святом града Петрова – праведном Иоанне Кронштадтском, которого еще при жизни называли «всероссийским Батюшкой» или «русским Николаем Угодником». Всю жизнь свою он прослужил в г. Кронштадте в Андреевском соборе; мощи его ныне почивают в нижнем храме Свято-Иоанновского женского монастыря на р. Карповке в Санкт-Петербурге, который святой в свое время и основал. Со времени его кончины в декабре 1908 г. и доныне не иссякает поток паломников к мощам праведного; его молитвами совершается множество чудес.


К сожалению, из 700 храмов, соборов и часовен, бывших в Петербурге до революции, сегодня сохранилось около 100, но отрадно, что каждый собор, не изменявший в послереволюционные годы культовому предназначению, имеет свою святыню. В Спасо-Преображенском соборе – это икона Спаса Нерукотворного; в Николо-Богоявленском храме – образ св. Николая, «скорого в помощах» угодника Божия...


Есть в городе замечательный храм – в честь Святой Живоначальной Троицы, в народе его еще называют «Кулич и Пасха», потому что построен сам храм в форме пасхального кулича, а колокольня - традиционной творожной пасхи. Строительство его было начато в 1785 г. в имении князя А. А. Вяземского; деньги на постройку дала лично Екатерина-II. В 1790 г. храм был освящен. Главная святыня его – чудотворная икона Божией Матери «Всех скорбящих Радость» с грошиками. Очень интересна ее история: в 1888 г., когда икона находилась в Тихвинской часовне близ Стеклянного завода, в часовню во время непогоды ударила молния и возник пожар. Его потушили, а уже позже обнаружили, что образ, уже достаточно старый от времени, чудесным образом обновился – лик Богоматери просветлел, глаза Ее словно засияли живым светом. Произошло и еще одно чудо: от удара молнии деньги из стоявшей поблизости кружки разлетелись в разные стороны, а 12 монеток (грошиков) прилипли к образу. С этой иконы и стали писать копии – и тоже с грошиками. Также в этом храме хранятся чудотворная икона святителя Николая, образ преподобного С. Саровского, молящегося на камне (с частицей мощей) и преподобного Нила Столобенского (тоже с частицей мощей).
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Еще один храм Санкт-Петербурга, про который нельзя не рассказать, - Исаакиевский собор, крупнейшее сооружение города, превосходящее все храмы Питера и вмещающее в себя более 12 тысяч человек. Был он заложен в честь Петра-I и назван по имени святого Исаакия Далматского, день памяти которого совпал с датой рождения Петра Великого.


Сначала в 1710 г. близ

Адмиралтейства была сооружена деревянная церковь, в которой состоялось венчание Петра Алексеевича и Екатерины Алексеевны (будущей императрицы Екатерины-I). В 1717 г. она была заменена каменной, разобранной в середине 18 в. И в 1768-1802 гг. на вновь созданной городской площади (ныне Исаакиевской) был сооружен первый Исаакиевский собор по проекту архитектора А. Ринальди. Долгие годы он был главным столичным храмом. Но из-за сырого климата он сильно пострадал, поэтому в начале 19 века состоялся конкурс на новый проект собора. Существующий же ныне собор построен в 1818-58 гг. по проекту архитектора А. Монферрана. Он отделан малахитом, порфиром, мрамором разных оттенков, украшен мозаикой и росписью (живописцы К. Брюллов, Ф. Бруни и др.). Среди святынь собора: крест с Животворящим Древом Господним; мощи святого апостола Андрея Первозванного; Нерукотворный образ Спасителя, принадлежавший Петру-I и др. В июне 1928 г. большевики закрыли собор, разместив в нем музей. Возвращен вновь РПЦ он был лишь в 1990 г.
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Но, наверное, главная достопримечательность Санкт-Петербурга, ради которой едут в город тысячи паломников, - это Свято-Троицкая Александро-Невская Лавра. В 1710 г. в Петербурге Петр-I осматривал места для будущих построек и, как записано в его журнале, «...на устье речки Черной усмотрел изрядное место, которое называлось Виктори, где указал строить монастырь во имя Святой Троицы и святого Александра Невского».


Строительство началось в 1712 г., тогда же там поселились и первые иноки. А уже в марте следующего 1713 г. была освящена первая деревянная церковь во имя Благовещения Пресвятой Богородицы. С этой даты монастырь и ведет свое официальное летосчисление. В 1717 г. началось строительство храма во имя святого А. Невского по проекту архитектора Доменико Трезини, утвержденному самим Петром. В 1724 г. он был построен, и в августе этого же года в него были торжественно перенесены мощи святого Александра. А в 1790г. состоялось освящение нового Свято-Троицкого собора Александро-Невской Лавры, ее центрального соборного храма. На освящении присутствовали императрица Екатерина-II и ее сын Павел – будущий император Павел-I. Тогда же в собор торжественно перенесли раку с мощами А. Невского. Здесь они покоятся и доныне. В Лавре есть и другие святыни: чудотворные иконы Пресвятой Богородицы «Скоропослушница» и «Достойно есть».


«Погост Спасский в Кижах на Онеге озере» - под таким названием московский дьяк Андрей Плещеев 400 лет назад занес в писцовую книгу населенный пункт на острове Кижи. Запись эта дошла до наших дней, а сам остров давно уже стал символом самобытной русской культуры. Именно Кижам посвящен 2-й раздел выставки.


Кижский остров, затерявшийся среди архипелага Онежского озера, - лишь малая часть русского Севера, но именно здесь сосредоточено особенно много великолепных памятников древнего русского искусства и зодчества. Кстати, имена мастеров, построивших Кижи, неизвестны. Подобно фольклору, это коллективное творчество народа.


Выдающийся исследователь отечественной культуры И. Э. Грабарь еще в 1909 г. писал, что «Россия – это, по преимуществу, страна зодчих. Достаточно указать на русский Север с его деревянным зодчеством, созданным исключительно русским мастерами».
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Особое сокровище Кижского острова – деревянные храмы, как будто сотканные из тонкого кружева дерев. С незапамятных времен полюбился мастерам-храмоздателям слегка всхолмленный шестикилометровый остров Кижи. Нельзя, пожалуй, сыскать в округе другого такого места, где бы шатер Божьего храма восходил к небу так стремительно и величаво, так виден был бы со всех сторон, освещенный негаснущим летним солнцем, голубоватым светом белых северных ночей...


Еще в начале 18 в. население Кижского погоста решило на мирские деньги воздвигнуть на месте сгоревшей маленькой новую большую церковь во имя Преображения Спасова «о двадцати двух верхах». И закипела работа! Знали ли старинные мастера, что творению рук их суждено будет стать и недосягаемой вершиной плотницкого дела, и последней данью людям дивного древнего искусства?.. Может быть, в какой-то мере ответ на этот вопрос содержится в трогательно-печальной народной легенде, которую вам и сегодня расскажут в Кижах, о том, как последний мастер, закончив работу, обвел прощальным взглядом величавую Кижскую церковь, а потом забросил в озеро свой топор и молвил: «Не было, нет, и не будет боле такой!..» Наверное, это действительно так. Ведь, приступая к работе и составляя подрядную смету – обязательство, определявшее, какой будет будущая постройка, - один из мастеров написал много столетий назад так: «Рубить высотою, как мера и красота скажут...». Мера и красота – 2 слова, которые можно назвать девизом русского деревянного зодчества.


К числу выдающихся памятников русского деревянного северного зодчества принадлежит погост в Кижах. Еще издали, подплывая к небольшому Кижскому островку по проливам Онежского озера, видишь большие многоглавые церкви, украшенные изысканной резьбой. Кстати, в старину на Севере слово «погост» означало не кладбище, как сейчас, оно имело другое значение. Погостом назывался большой округ, преимущественно сельский. Так, например, Кижский погост существовал уже в 15 веке. Ансамбль его состоит из 3-х зданий: главной – Преображенской – церкви (1714 г.), меньшей – Покровской (1764 г.) и стоящей между ними колокольни, построенной на месте более старого сооружения. Кроме этих трех зданий, Кижский ансамбль насчитывает еще более 10 культовых и бытовых построек 14-19 веков. Все они были перевезены в Кижи из разных районов Карелии. Между прочим, и само название «Кижи» относится к нерусским. В современном карельском языке есть сходное слово, которое переводится как «игрище», «место для игр».
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Валаам... Спокойным и певучим словом этим назван скалистый остров в северо-западной части Ладожского озера, самого крупного в Европе. Именно о нем рассказывает следующий раздел выставки.


В седую древность уходит история этого северного архипелага. Вокруг главного остова Валаам, давшего название всей группе островов, разбросано свыше 50 небольших островков.


Валаамский архипелаг – это истинный памятник труду зодчих, ремесленников, - русских, карельских и финских. Легенды говорят, что люди пришли сюда еще в 9-10 веках.


На северо-западе Руси в прошлом была распространена еще одна легенда, согласно которой святой апостол Андрей Первозванный, дойдя в своих проповедях христианства до тех мест, где располагаются сейчас Киев и Новгород, побывал потом и на Валааме, где «благословил горы каменным крестом». Монастырская традиция того региона утверждала, что именно посещение апостолом Валаама предопределило основание православной обители на острове спустя много столетий.


Точная дата основания обители до сих пор неизвестна. Существуют на этот счет 2 гипотезы: монастырь возник либо в начале 12, либо в начале 14 веков. Причина этой неясности – в сложной, а порой и трагической судьбе монастыря: он много раз разорялся, иноки бежали из него, в результате чего монастырский архив был утерян. Основателями Валаамского монастыря считаются монахи преподобные Сергий и Герман, пришедшие на остров, как утверждает летопись, «от стран восточных» (Византии). В рукописном «Сказании о Валаамском монастыре», датированном 16 веком, сказано, что двое иноков – Сергий и Ефрем - с несколькими спутниками пришли на острова в конце 14 в. и, поскольку самый большой остров уже был занят карелами, они поселились на небольшом островке, названном впоследствии Святым. Пришельцы поставили на нем  церковь во имя Преображения Господня и стали жить монастырской общиной. Когда число насельников увеличилось, они с благословения Новгородского архиепископа Иоанна-II завладели Валаамом, изгнав оттуда язычников – карел.


Первой была построена церковь во имя Преображения Спасителя с приделами Иоанна Богослова и Николая Чудотворца; затем – храм во имя Рождества Христова. Монастырь обнесли стенами и сделали это так удачно, что Спасо-Преображенская церковь располагалась точно в центре, на равном расстоянии от всех стен, «отвсюду видимая, испускающа, как солнце, лучи красоты». Примерно в 1393 г. на остров прибыл ехавший с Афона преподобный Арсений; он принес на Валаам дух Святой Горы и связал «Северный Афон» - Валаам – с греческим Афоном.


Преподобного Сергия на посту игумена монастыря сменил преподобный Герман. Мощи обоих святых после их кончины были положены за алтарем Спасо-Преображенского собора и неоднократно являли чудеса: помогали утопающим и замерзающим на Ладоге, исцеляли от физических и душевных недугов, защищали монастырских иноков от клеветы.


С монастырем связаны имена и еще нескольких известных русских святых: до 1429 г. там жил будущий основатель знаменитой Соловецкой обители преподобный Савватий; в 1474 г. сода пришел будущий святой Александр Свирский, позже основавший свой монастырь, а здесь принявший иночество.


В 1578 г. на монастырь напали шведы и зарубили 18 старцев и 16 послушников. При следующем разорении обитель была сожжена, а в 1611 г. шведы окончательно уничтожили монастырь. Восстановить его повелел в 1715 г. Петр-I, и уже через 4 года над мощами преподобных Сергия и Германа был освящен деревянный Спасо-Преображенский собор. В 1729 г. была построена Успенская трапезная церковь. Но, к сожалению, постройки петровской эпохи не сохранились – разрушились от стихий и пожаров. Ныне стоящие сооружения относятся к 19-20 вв. Замысел главного собора – Спасо-Преображенского – принадлежал настоятелю Дамаскину; именно при нем обитель достигла необычайного расцвета. Человек редкого сочетания разнообразных талантов и дарований, он находился в дружеских отношениях со многими известными людьми своего времени – учеными, архитекторами, художниками, деятелями искусств. В это время Валаам посетили Д. И. Менделеев, П. И. Чайковский, И. И. Шишкин, Ф. И. Тютчев, Н. С. Лесков, В. С. Соловьев и т. д. В 1887 г. состоялась закладка 2-этажного каменного собора; нижняя его церковь освящена в 1892 г. во имя преподобных Сергия и Германа (там же хранятся их мощи), а верхняя в 1896г. – в честь Преображения Господня.


После октябрьского переворота 1917 г. монастырь отошел в состав Финляндии, и перед II Мировой войной монахи вынуждены были покинуть остров, вследствие чего обитель практически прекратила свое существование; оставшиеся в живых иноки перебрались в Финляндию, где основали Ново-Валаамский монастырь. Вновь Валаамские острова были переданы нашему государству осенью 1944 г. после подписания соглашения о перемирии между СССР и Финляндией.


Большую роль в возрождении монастыря сыграл нынешний Патриарх Московский и всея Руси, а тогда – митрополит Ленинградский и Новгородский  Алексий-II. В сентябре 1989 г. Ленинградской епархии был передан собор и близ расположенные скиты монастыря. В конце того же года на остров прибыли первые 6 иноков, и вскоре возобновились службы в нижней церкви собора. Сейчас монастырь живет насыщенной жизнью, принимает паломников.


Рассказывая о Валааме, следует упомянуть о том, что еще с 16 в. он был местом ссылки: сюда ссылали за «распространение вредных толков о вере», за «Богопротивные действия», даже за «сварливый нрав». Хотя чаще всего мотивы ссылки были чисто политические. Именно здесь отбывали ссылки сибирский историк и поэт П. Словцов и знаменитый востоковед, друг А. С. Пушкина «крамольный монах Иакинф» - Н. Я. Бичурин.
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О следующем разделе выставки хочется рассказать подробнее. В Белом море, на самом севере России, находится Соловецкий архипелаг, состоящий из 6 довольно крупных и нескольких десятков мелких островков. Крупнейший из островов – Большой Соловецкий, или просто Соловки. К востоку от него лежит остров Анзер, к югу – острова Большая и Малая Муксалма, к западу – Большой и Малый Заяцкие острова.


Считается, что до 15 века острова были необитаемы: уж больно суров местный климат. Первыми пустынножителями на Большом Соловецком стали, согласно преданию, преподобные Савватий, Зосима и Герман. Савватий и Герман прибыли раньше: в 1429 г. они встретились в устье реки Выг и приплыли на остров, где срубили кельи и поставили крест. Днем трудились, «землю копая мотыгами и этим трудом пищу себе добывая», а ночами молились, «к трудам прилагая, радуясь и воспаряя умом к Всевышнему»... В 1436 г. на остров приехал инок Зосима. Вместе с преподобным Германом они выбрали удобное место для основания обители – около пресноводного озера, неподалеку от моря и с удобной бухтой. Именно этот год и считается фактической датой основания Соловецкого монастыря. Постепенно прибыли на остров другие люди, ищущие праведной жизни, начали строить келии, воздвигли небольшую деревянную церковь во имя Преображения Господня. При преподобном Зосиме, который вскоре стал игуменом, обитель расцвела: «и тружахуся постом и молением, купно же и ручным делом: овогда землю копаху, иногда же древеса на устрой монастырю заготовляху, иногда дров множество секуще, соль варяху и даяху купцем, приходящем к острову...» Вскоре приступили к строительству каменной церкви Преображения и каменной же трапезной, возвели новый храм – Успения Пресвятой Богородицы. Так, трудами и молитвами, строился Соловецкий монастырь.

 
Красота его поражала во все времена. Приведем только одно свидетельство: в 19 в. архимандрит Досифей писал: «За 10 верст Соловецкий монастырь начинает казаться плывущим по Белому морю. Здесь представляет он множество колоссальных белых зданий, церковных и колоколенных остроконечных строений и башенных верхов, украшенных шпицами. Приближаясь более к сему монастырю, ...смешанно приемлет чувство приятного и величественного...».


Мощи усопших преподобных Савватия и Зосимы были в 1861 г. принесены в Свято-Троицкий Зосимо-Савватический соборный храм. Преподобного Германа вначале похоронили на берегу р. Свирь, но затем и его мощи переправили на Соловки.


Об одном из игуменов монастыря – Филиппе – следует рассказать особо. Он прославился не только своими духовными делами во имя Господа, но и явил редкий образец неустрашимости и смелости. Тем более, что впоследствии этот человек стал Митрополитом Московским и всея Руси. Во времена его игуменства монастырь пережил необычайный расцвет. Его труды не остались незамеченными царем Иоанном Грозным, и когда в 1563 г. скончался Митрополит Московский Макарий, Грозный предложил отцу Филиппу стать новым Митрополитом. Игумен отказывался как мог, зная уже, что из себя представляет царь – на Соловках проживал к тому времени сосланный сюда бывший духовный наставник Иоанна Грозного отец Сильвестр. Но в конце концов отказать царю игумен не смог. На полтора года в стране воцарилось относительное спокойствие – не было казней, присмирели опричники. Филипп мудро правил Церковью и паствой, на него буквально молились. Но провал Ливонского похода вновь превратил царя в демона – начались пытки, казни, страх охватил всю страну. Все попытки митрополита Филиппа вразумить царя  вызывали у последнего только ярость. Царь пытался «вразумить» непокорного митрополита, привлечь его на свою сторону, но тот бесстрашно ответил ему: «Не могу, государь, повиноваться велению твоему паче, нежели Божиему... Я подвизаюсь за истину благочестия, хотя бы и лишился сана и лютейше пострадал». На следующий день все главные сановники митрополита были взяты под стражу и пытаны. Начались казни. А опальный митрополит был лишен сана и приговорен к ссылке в Тверской Успенский Отрочьский монастырь. А еще через год Иоанн Грозный, движимый злобой и жаждой мести, подослал к     святителю своего главного опричника Малюту Скуратова, известного необычайной жестокостью. И 23 декабря 1569 г. Скуратов задушил  святителя Филиппа. Мощи святого в 1591 г. были перенесены на Соловки и погребены в могиле, ископанной им самим еще в бытность его настоятелем Соловецкого монастыря. В правление Алексея Михайловича, в 1652 г, мощи священномученика были перевезены в Москву, где почивают и доныне в Успенском соборе Кремля...


Возрождение Соловецкого монастыря началось в декабре 1988 г., когда на островах был создан церковный приход. Летом следующего года состоялось освящение часовни во имя святителя Филиппа – первого возрожденного храма Соловков. А в октябре 1990 г. Синод постановил открыть на острове Спасо-Преображенский мужской монастырь, и осенью того же года на Соловках появились первые послушники. В 1992 г. в обитель были возвращены святые мощи ее основателей – преподобных Зосимы, Савватия и Германа.
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И в заключение нельзя не сказать о том, что у современного человека название «Соловки» связано, в   основном, со страшными событиями политических репрессий в нашей стране в 20-40гг. прошлого века. В 1923-39 гг. на острове существовал лагерь для осужденных советской властью. Сначала это был СЛОН – Соловецкий лагерь особого назначения; в 1937 г. он был преобразован в СТОН – Соловецкую тюрьму особого назначения.


Первая, небольшая партия заключенных, прибыла на остров в 1920 г., еще при жизни Ленина. А через 3 года здесь уже возникла целая система концентрационных лагерей, занявших все пригодные для жилья монастырские помещения. В первую очередь сода ссылали иерархов Русской Православной Церкви, монахов, священников, офицеров Белой армии.


С начала 30-х годов появились «качественно» новые поселенцы – раскулаченные крестьяне. Обращение с заключенными отличалось неимоверной жестокостью: за малейшую провинность – штрафной изолятор или расстрел. Пытки, голод, непосильный труд... За полтора десятилетия на Соловках были расстреляны тысячи людей; по свидетельству оставшихся в живых, палачи иногда даже не давали себе труд расстреливать узников: чтобы не тратить на расстрел и дальнейшие похороны убитых время, средства и силы, баржи с заключенными просто выводили в море и затопляли...


О СЛОНе писали А. Солженицын и Б. Ширяев. По свидетельству последнего, многим заключенным выжить в этом аду помогла только вера. Ширяев, сам отсидевший на острове приличный срок, вспоминает слова, сказанные ему художником Б. Нестеровым: «Не бойтесь Соловков. Там Христос близко».


Именно в СТОНе в 1932 г. был расстрелян архиепископ Курский и Обоянский Дамиан (Воскресенский).

Цитаты на выставке:


Русский Север! Мне трудно выразить словами мое восхищение, преклонение перед этим краем... В Русском Севере – удивительнейшее сочетание настоящего и прошлого, современности и истории, человека и природы, акварельной лиричности воды, земли, неба, грозной силы камня, бурь, холода снега и воздуха.

Академик Д.С. Лихачев


Россия – это по преимуществу, страна зодчих. Достаточно указать на русский Север с его деревянным зодчеством, созданным исключительно русским мастерами.

И.Э. Грабарь


За 10 верст Соловецкий монастырь начинает казаться плывущим по Белому морю. Здесь представляет он множество колоссальных белых зданий, церковных и колоколенных строений и башенных верхов, украшенных шпицами. Приближаясь более к сему монастырю, ... смешанно приемлет чувство приятного, странного и величественного.

Архимандрит Досифей


Не бойтесь Соловков. Там Христос близко.

Художник В. Нестеров


Кто вас научил непокорности и мятежам бессмысленным, коих не было прежде в России?! Перестаньте безумствовать, довольно! Довольно пить горькую, полную чашу вам и России!..

Св. праведный Иоанн Кронштадтский

Цинготные, изъеденные вшами, сухарь изглоданный в руке...

Встаете вы суровыми рядами и в русских святцах, и в моей тоске.

В бараках душных, на дорогах Коми, на пристанях, од снегом и дождем -

Как люди, плакали о детях вы, о доме, и падали, как люди, под крестом!..

Вас хоронили запросто, без гроба, в дырявых рясах, - так, как шли...

Вас хоронили наши стыд и злоба, да льдистый ветер северной земли.

Без имени, без чуда, в смертной дрожи, оставлены в последний час...

Но ваша смерть палит, как пламень Божий, и осуждает нас!...



Листок с этим ст-ем был найден в кармане рясы

безымянного священника, расстрелянного в ГУЛАГе
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«Святых стан и град возлюбленный...»

(Святыни Москвы)
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Я видел прекрасные города, громадное впечатление произвели они на меня, ...но Москва – это нечто сказочное!.. В Москве около четырехсот пятидесяти церквей и часовен, и когда начинают звонить все колокола, то воздух в этом городе дрожит от множества звуков. С Кремля открывается вид на целое море красоты. Я никогда не представлял себе, что на земле может существовать подобный город: все кругом пестреет зелеными, красными и золочеными куполами и шпицами. Перед этой массой золота в соединении с ярким голубым цветом бледнеет все, о чем я когда-либо мечтал.

Кнут Гамсун «В сказочной стране»


Каждый христианский город всегда несет в себе два образа служения. Один уподоблен Первообразу Небесного Града сыновьим служением Отцу Небесному, убранный как невеста Христова. Другой образ уподобляется апокалипсической вавилонской блуднице, «сидящей на водах многих», служением князю мира сего с культовым поклонением «золотому тельцу». Первый вбирает в себя спасительные образы Ноева ковчега, Моисеевой скинии, Гроба Господня, храма Всевышнего, Церкви земной и Небесной. Второй – стремится на месте оскверненных или уничтоженных Божественных образов начертать свои богоотверженные сатанинские знаки. Можно сказать, что этими свойствами обладают сегодня все христианские города, проходя каждый свой крестный путь.


Москва всегда была одним из ярчайших образов Святой Руси, драгоценной иконой Евангельского Слова. И только лишь с приходом к власти в 1917 г. большевиков град сей, воспринявший высшие христианские символы, ставший носителем божественных откровений и истин о Слове и Образе Божием, подвергся поруганию, кощунственному хулению и распятию, взойдя на свою Голгофу...


Годом основания Москвы считается 1147-й, когда она впервые была упомянута в Ипатьевской летописи. Но сам летописный факт, как и археологические раскопки, позволяет отнести заселение высокого Кремлевского холма у слияния р. Неглинной и Москвы-реки к более раннему времени. Строилась Москва на основе радикальной системы дорог-улиц, которые вели к ее центру – Кремлю. Уже в 14 в. она сделалась для русских людей патриотическим символом единства, надеждой на освобождение от ненавистного татарского ига.


С началом 14 в. этот город становится столицей великого княжества. И именно в это же время - в 1326 г. - в летописи сообщается о том, что «заложена бысть первая церковь камена на Москве». Это был Успенский собор.


Вторую половину 14 в. и первые десятилетия 15 в. можно в полной мере назвать великой эпохой Московского градостроительства. В эти годы здесь трудятся Феофан Грек и Андрей Рублев, Прохор из Городца и Даниил Черный. Они создали в столице и ее округе произведения непреходящего значения – циклы фресок, иконостасы, уникальные иконы и рукописи...


Не будет преувеличением сказать, что сердце Москвы, настоящая жемчужина ее архитектуры – Кремлевский ансамбль. Веками складывалась его редкая по красоте архитектура. По велению Юрия Долгорукого в устье реки Неглинной была заложена крепость; построенная окончательно в середине 12 века, она стала называться Московским Кремлем. Вокруг него в 1156 г. возвели первые деревянные стены.


Русская Православная Церковь, среди множества других, считала своей задачей единение и укрепление русских земель, поэтому в начале 14 в. Москва становится еще и духовным центром Руси. Местом постоянного пребывания главы Русской Православной Церкви сделал Москву преемник митрополита Петра – митрополит Феогност. В столице наряду с великокняжескими хоромами появился и двор митрополита. Именно в этот период каменное строительство приобрело в Москве впечатляющий размах. В исключительно короткий срок Иван Калита возводит в Кремле несколько крупных каменных построек: в 1327 г. - древний Успенский собор – главный соборный храм Москвы; в 1329г. - церковь Иоанна Лествичника, посвященную своему святому покровителю; в 1330 г. - храм Спаса - домашнюю церковь московских князей; в 1333 г. - Архангельский собор, который стал княжеской усыпальницей.
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Так формировался древний архитектурный ансамбль центральный площади Кремля, которая впоследствии стала называться Соборной.


К сожалению, Кремлевские храмы эпохи И. Калиты до нас не дошли. Сохранились лишь более поздние постройки – конца 15 – начала 16 вв.


Несколько слов скажем о каждом храме Соборной площади.


Ее окружают Успенский, Благовещенский и Архангельский соборы, церковь Ризположения, колокольня Ивана Великого со зво[image: image31.jpg]


нницей, Грановитая палата и здание Патриарших палат.


Первостепенную роль в Соборном ансамбле играет Успенский собор. Ему предшествовали 3 храма: деревянная церковь 12 в., Дмитровский собор 13 в. и белокаменный храм 1327 г. времен И. Калиты. Этот белокаменный собор к концу 15 в. обветшал, и в 1472 г. итальянский архитектор Аристотель Фиораванти заложил фундамент нового храма, который был закончен несколько лет спустя. «Яко един камень», - так метко охарактеризовал летописец облик собора, главным достоинством которого действительно являются цельность, торжественность и величие. Еще изначально этот собор был не только главным     храмом      Руси,   но      и      важным

общественным зданием: с 1498 г. в нем проходило венчание на великое княжение (Димитрий, внук И. Калиты), на царство (Иван-IV), а с 1721 г. - коронация (Петр-I). Перед иконой Божией Матери «Владимирская» в этом соборе присягали «на верность царю и отечеству» удельные князья и «все чины». Здесь же происходили самые значимые для России церемонии венчания: венчался Иван-III с Софьей Палеолог, Василий-III и Елена Глинская, мать Ивана Грозного.


До сих пор в соборе сохранились фрески 15-16 вв.; в нем находится усыпальница московских митрополитов и патриархов. В наши дни здесь иногда проходят патриаршие богослужения.


Благовещенский собор – это домовая церковь русских великих князей и царей. В конце 14 в. на его месте стояла небольшая придворная церковь Благовещения, которую в летописях называли «на великого князя дворе» или «царской казны». На ее месте и был в 1484-89 гг. построен псковскими зодчими новый собор. Среди его святынь - иконы 14–19 вв., в том числе – кисти А. Рублева, Ф. Грека и Прохора с Городца. 


Строители собора возвели еще и небольшую одноглавую церковь Ризположения с западной стороны Успенского собора. Строилась она в 1484-85 гг. на месте сгоревшей ранее домовой митрополичьей церкви 1450 г. Название свое – Ризположения – храм получил еще в 1451 г. по случаю избавления Москвы от татарского царевича Мазовши. Быстрое бегство его войск из-под стен Москвы совпало с церковным праздником положения Ризы Пресвятой Богородицы, - поэтому храм и был назван именно так.


В южной – так называемой «княжеской» - части Соборной площади, напротив Благовещенского собора, возвышается еще один собор – Архангельский, бывший до конца 18 в. усыпальницей великих русских князей и царей. По преданию, еще в 13 в. на этом месте стояла деревянная церковь Архистратига Михаила, построенная братом Александра Невского Михаилом Ярославичем Хоробритом. Первым под его сводами был погребен Иван Калита. Со временем храм обветшал, был разобран и на его месте в 1505-1508 гг. возведен нынешний Архангельский собор. Строительство его и колокольни Ивана Великого завершило формирование архитектурного ансамбля Соборной площади Кремля.


А одним из основных зданий ансамбля является храм-усыпальница. Для его сооружения из Венеции был приглашен в Москву архитектор Алевиз Фрязин Новый. Иконы в храме – 15-17 вв. Всего в соборе 54 погребения, в том числе – Иоанна Грозного, Димитрия Донского и т. д.


Восточная граница площади – ансамбль колокольни Ивана Великого, объединяющий собственно колокольню, звонницу и Филаретову пристройку.


В 1505-1508 гг. Бон Фрязин возвел новую колокольню высотой около 60 метров на месте древней церкви И. Лествичника конца 14 в. В 1598-1600 гг. Б. Годунов вознамерился создать в Кремле грандиозный храм, который должен был превзойти все Кремлевские церкви и соборы. Столп колокольни поэтому был надстроен и достиг 81 метра высоты. К концу 17 в. на звонницу был поднят Успенский колокол весом около 70 тонн.


В 1624 г. ансамбль И. Великого дополнило здание Филаретовой пристройки по проекту Бажена Огурцова. В 1812 г. французы взорвали комплекс, отступая из Москвы. Звонница и пристройка были разрушены полностью, колокольня дала трещину, но устояла; позже, во время ремонтных работ конца 1810-х годов звонница и пристройка Филарета были заново отстроены И. Жилярди.


Издавна славилась Москва своими монастырями. Из всех выделим лишь несколько и немного расскажем о них.


Донской мужской монастырь (в честь иконы Божией Матери «Донская») основан был в 1591 г. сыном Ивана Грозного царем Феодором Иоанновичем. Заложен на месте, где находилась походная церковь преподобного Сергия Радонежского – палатка с Донской иконой Пресвятой Богородицы – покровительницей воинов, которую Димитрий Донской брал с собой в 1380 г. на Куликовскую битву.


Известен монастырь и примыкающим к нему кладбищем (т. н. Донским), которое возникло в конце 16 - начале 17 вв. Здесь похоронены многие известные люди: участники Отечественной войны 1812 г., историк В. О. Ключевский, писатели М. Херасков и А. Сумароков, архитектор О. Бове и др. В 2000 г. в монастырь был перевезен прах скончавшегося в 1950 г. в Париже русского писателя Ивана Шмелева.
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Свято-Покровский женский монастырь в честь Покрова Пресвятой Богородицы был основан в 1655 г. как мужской на «комнатные деньги» царя Алексия Михайловича на месте Убогого дома с кладбищем для погребения странников, нищих, умерших насильственной смертью.


В 1812 г. во время Наполеоновского нашествия он был разорен; снова восстановлен к 1830 г. На монастырском кладбище были захоронены многие московские священники, грузинские иерархи, представители известных русских дворянских фамилий. В 1920 г. монастырь закрыли и кладбище снесли. Возрожден он был в 1995 г. уже как женский. Главная святыня обители – мощи почитаемой и любимой в России святой – блаженной Матроны Московской.


Сретенский мужской монастырь (в честь сретения Владимирской иконы Божией Матери) был основан в 1397 г. сыном святого Димитрия Донского великим князем Василием Димитриевичем на месте сретения (встречи) чудотворной иконы, доставленной в 1395 г. в Москву из Владимира в связи с угрозой нашествия полчищ монгольского завоевателя Тамерлана.


А в 1812 г. во время войны с Наполеоном от Сретенского монастыря отправился грандиозный крестный ход с Владимирской, Донской и Иверской чудотворными иконами Божией Матери.


Закрыта обитель была в середине 1920-х годов; вновь открыта, как приходской храм, в 1991 г., а с 1994 г. - это подворье Псково-Печерского монастыря. Окончательно монастырь возрожден в 1995 г. 


Марфо-Мариинская женская обитель милосердия (архитектор – А. В. Щусев) основана была в 1908-1910 гг. великой княгиней Елизаветой Феодоровной (она же была ее первой настоятельницей). Княгиня создавала обитель для оказания помощи больным, раненым, неимущим. Но в 1922 г. большевики закрыли монастырь. А еще раньше, в 1918 г. великая княгиня – преподобномученица Елизавета – была убита: после нескольких месяцев заточения, побоев и издевательств, еще живую, ее сбросили в шахту Нижняя Селимская близ Алапаевска вместе с сестрой Марфо-Мариинской обители инокиней Варварой Яковлевой и членами императорской семьи.


В 1992 г. в храме Марфы и Марии были возобновлены богослужения, а двумя годами раньше – в 1990 г. - во дворе монастыря был открыт и освящен памятник его основательнице – святой Елизавете.


Из многочисленных храмов столицы расскажем об одном – Соборе Покрова Пресвятой Богородицы, который более известен как собор Василия Блаженного.


В конце октября 1552 г. «позвонеся великий град Москва и изыдоша на поле за посад все множество бесчисленное народа московского» - выходили москвичи встречать возвращавшуюся из победоносного похода на Казань русскую рать. Навсегда была уничтожена отныне вековая опасность нападения со стороны злейшего врага Руси! Такое событие нуждалось в увековечивании, поэтому уже в следующем году на Красной площади был сооружен деревянный храм во имя Покрова Пресвятой Богородицы – в честь праздника, в день которого состоялся решающий штурм вражеской твердыни. А еще через 2 года на этом месте началось строительство каменного собора Покрова Богородицы, что на Рву – такое название храм получил оттого, что был поставлен рядом со рвом, проходившим перед кремлевскими стенами. Но в историю он вошел как собор Василия Блаженного.


Построен собор был в 1555-1560 гг., а заказчиком его выступил сам Иван Грозный. Зодчими, возводившими эту красоту, старинные хроники называют псковских мастеров Барму и «городового и церковного мастера» Постника Яковлева, которые были «премудры и удобны для такого чудного дела». Храм получился настолько прекрасным, что вызывал восторг и удивление приезжавших в Москву иноземцев. «И все послы и купцы дивились, говоря, что не видели ни в коих царствах – ни в своих, ни в чужих – такой красоты, и силы, и славы великой», - свидетельствует летописец. А народная легенда утверждает, что И. Грозный, движимый завистью и всегдашней своей жестокостью, приказал ослепить мастеров, чтобы они не смогли  более построить ничего, столь же прекрасного, как этот храм.


Зодчие возвели в храме 8 приделов, в одном из них был позднее погребен знаменитый московский юродивый Василий Блаженный, он же Василий Нагой. Именно поэтому собор Покрова на Рву и стали называть собором Василия Блаженного.


Неоднократно, как и все другие московские храмы, собор подвергался разорениям: в 1611 г. он был разграблен поляками, а в 1812 г. - французами, которые кощунственно устроили в нем конюшню.


Храм этот настолько необычен, что постоянно ставил в тупик иностранцев. Наполеон, например, назвал его «мечетью». Другим казалось, то он создан «более для украшения, чем для молитвы». Его сравнивали с колоссальных размеров причудливым растением, с группой скал, с прекрасным и странным цветком, с огромным кондитерским изделием. Его называли «слеплением сталагмитов» и «зданием из облаков, причудливо окрашенных солнцем». Но все эти люди воспринимали храм чисто внешне, а понять идею, выраженную Бармой и Постниковым, невозможно вне контекста русской православной традиции.


В образе этого собора, как ни в каком другом храме, воплотился образ Небесного Града, в котором обрели вечную жизнь те, кто «смертию смерть поправ», сложил свою голову за отчизну, за народ русский. Храм Василия Блаженного – это символ победы жизни над смертью, победы Церкви Христовой над силами адовыми. Весь его облик свидетельствует, что жизнь во Христе – это жизнь вечная, и выражает чувства ликования и радости, устремленных к горным высотам. Этому во многом способствует многообразие его архитектурного облика, которому нет равных ни в России, ни в Европе.


Первоначально собор был красно-кирпичным с белокаменными деталями. Ныне существующая яркая раскраска его относится уже к 18 в. Позднейшими пристройками являются шатровая колокольня и сводчатые наружные галереи – они сооружены в 17 столетии.
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И наконец, самый главный храм России – храм Христа Спасителя. Мысль о сооружении в Москве храма в память о победе над наполеоновским войском возникла уже вскоре после изгнания французов из России. И в 1817 г. он был торжественно заложен на Воробьевых горах. Но строительство закончилось неудачей: проект оказался неосуществимым, а честный и неопытный его автор – молодой художник А. А. Витберг – был бессилен против чиновников и подрядчиков, расхитивших выделенные на строительство средства... Прошло несколько лет, и к замыслу вернулись вновь. На этот раз выбрали проект известного и опытного архитектора К. А.Тона, уже выстроившего к тому времени в Москве Большой Кремлевский дворец.


Новый храм был заложен в 1839 г. около Кремля – на Пречистенской набережной, в Чертольском урочище. Правда, для этого пришлось снести стоящий здесь с 16 в. Свято-Алексеевский женский монастырь с уникальной церковью. Сооружение храма на народные пожертвования шло почти полвека; закончен и освящен он был лишь в 1883 г. Величественный и огромный, богато украшенный росписями лучших мастеров России, он прославлял победу русского народа в Отечественной войне 1812 г. Собор сразу же стал вторым после Кремля духовным центром города.


Построенный, казалось бы, на века, простоял храм меньше полувека: в 1931 г. он был варварски разрушен – взорван, а на его месте много лет спустя построили бассейн. Новая власть всячески стремилась истребить память о соборе, преследовала всякое упоминание о нем, но все эти долгие годы жила в душах и сердцах людей не вытравленная никакими запретами и преследованиями вера, жила и память о разрушенном соборе – болью и горечью в душе каждого православного россиянина.


И вот в конце 1980-х гг. свершилось чудо – родилось общественное движение за возрождение храма Христа Спасителя. Были созданы община и Братство храма Христа Спасителя; совершались крестные ходы, служились молебны, собирались по всей стране пожертвования. Наконец, осенью 1990 г. был поставлен закладной камень часовни в честь Державной иконы Божией Матери, которая должна была как бы предварить восстановление собора. В 1994 г. Правительство Москвы издало постановление «О воссоздании храма Христа Спасителя в Москве». В сентябре 1994 г. бассейн наконец-то разобрали. И 7 января 1995 г. - в праздник Рождества Христова – Святейший Патриарх Московский и всея Руси Алексий-II совершил торжественный молебен и закладку памятной капсулы в основание будущего хама. В марте 1996 г. были освящены колокола для нового храма. А Пасха 1996 г. стала для москвичей, да и для всех православных христиан России, двойным праздником: 14 апреля после 65-летнего перерыва храм впервые распахнул свои двери перед молящимися. Это произошло как раз к началу Пасхальной вечерни, которую совершил Святейший Патриарх. В 1996 г., в праздник Преображения Господня, Патриарх совершил освящение нижней, Преображенской церкви собора и провел в ней первую Божественную Литургию. Осень 1997 г. стала особенной для столицы: Москва торжественно отмечала свое 850-летие. В центре празднования был и восставший из небытия собор Христа Спасителя. Почти все работы были к тому времени завершены. Поэтому кульминацией церковных торжеств юбилея столицы стала Литургия, совершенная Святейшим Патриархом в Преображенском храме собора. Во время своей речи Алексий-II сказал, что восстановленный храм стал «символом покаяния народа за богоотступничество и одновременно знамением возрождения Православной Руси».

Цитаты на выставке:


Опоясан лентой пашен,


Весь пестреешь ты в садах:


Сколько храмов, сколько башен


На семи твоих холмах!..

                    Федор Глинка


О светлый Кремль! Твои горят соборы,


Как свечи яркие над реками святых,


И радостно почиют русских взоры


На золоте крестов, на башнях вековых.
Алексей Хомяков


Святителя завет исполнился великой!


Помалу собралась вкруг белого Кремля


Как под надежный щит, вся Русская земля,


И каждый град ее свою здесь церковь


Ставил. И высилась Москва!..


А. Майков


Не только в России, но и во многих ближних и дальних государствах прославляем и удивляем бысть царствующий сей град Москва, паче же реку Новый Рим.

Авраамий Палицын, 17 век
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«Дивное узорочье...»

(Святыни «Золотого кольца»)


...И предстают перед нами, как живые, памятники древнерусского  зодчества – воедино  слившаяся красота земли и красота творений рук человеческих. В их образах – правда земли Русской, неизбывная вера в победу добра жизни.

А. В. Ополовников, автор книги

«Сокровища Русского Севера»


Маршрут по древнерусским городам центральной России на северо-восток от Москвы давно уже получил название «Золотое кольцо». Очень извилистый, он лишь условно назван «кольцом». Но «золотой» он несомненно: край этот сказочно богат великолепными памятниками русского культового зодчества – храмами, монастырями, часовнями, являющимися гордостью нашей страны. Среди них – творения мастеров 12-нач.13 вв. – периода расцвета владимиро-суздальского зодчества; памятники конца 14-15 вв. - эпохи Возрождения после монголо-татарского ига; многочисленные постройки 16-18 вв. Общая протяженность маршрута по «Золотому кольцу» чуть более 1000 км. Сюда входят города: Сергиев-Посад, Переславль-Залесский, Ростов Великий, Углич, Рыбинск, Ярославль, Кострома, Суздаль, Владимир, Юрьев-Польской.


Первая наша остановка – пос. Мураново с усадьбой известного русского поэта Ф. Тютчева. Здесь бывали Н. В. Гоголь, Е. Баратынский, С. Аксаков, Я. Полонский, А. Майков. В усадьбе есть церковь 18 в., которая является фамильной усыпальницей семьи Тютчевых.


В стоящем поблизости селе Рахманово до наших дней сохранился храм Вознесения Господня, построенный в 1802 г. в формах русского классицизма.  Знаменито это небольшое село тем, что здесь в 1610 г., в дни борьбы с отрядами Лжедмитрия-II находился стан войска князя М.В. Скопина-Шуйского.


Хотьково – один из молодых городов Подмосковья, но первые поселения на берегах р. Пажи появились еще в начале нашей эры. А в 1308 г. здесь был основан Покровский женский монастырь. По преданию, это сделали родители преподобного С. Радонежского – преподобные Кирилл и Мария, а после своей кончины в 1337. здесь же они были погребены – в трапезной части монастырского храма. Старинные постройки монастыря до наших дней не дошли, но сохранился прекрасный Покровский собор (1811-1816 гг.) в стиле классицизма и трехарочные Святые ворота в стиле барокко (середина 18 в.) с надвратной церковью. А доминирует над всем комплексом огромный собор из красного кирпича в русско-византийском стиле, сооруженный на рубеже 19-20 вв. Еще Петр-I пригласил в этот монастырь из Голландии мастериц-золотошвей и кружевниц для обучения русских монахинь, поэтому с 18 в. обитель славилась своими кружевами, ткаными холстами, вышивкой шелком и золотом.


Следующий город на нашем пути – Сергиев-Посад. Он относительно древний – ему чуть больше 200 лет, но первое поселение на его месте возникло еще в середине 14 в., когда братья Стефан и Варфоломей (будущий преподобный Сергий Радонежский) поставили на холме Маковец скит, который уже через 10 лет стал известным Троицким монастырем... Этой святыне земли Русской – Свято-Троицкой Сергиевой лавре – мы посвятили отдельную выставку. 
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Переславль-Залесский – один из старейших русских городов: он был основан еще в 1152 г.  великим князем Юрием Долгоруким. Именно здесь родился святой князь Александр Невский, здесь прошли его детские годы, отсюда он, совсем юный еще, с дружиной отправился защищать русские земли от крестоносцев. Город уже в 12 в. был одним из значительных центров культуры Владимиро-Суздальской Руси: именно одним из переславцев первой половины 13 в., скрывшимся под псевдонимом Даниил Заточник, написано обращение к Ярославу Мудрому – замечательный памятник древнерусской литературы, известный как «Моление» Даниила Заточника.


Исследователи полагают, что и «Слово о погибели Земли Русской» - начало «Жития Александра Невского» - тоже было написано в Переславле-Залесском вскоре после смерти святого Александра. Можно сказать, что именно Переславлю-Залесскому обязан своим рождением русский флот: приехавший в город летом 1688 г. молодой Петр-I начал сооружать на Плещеевом озере так называемую «потешную флотилию» - прообраз будущего военного флота государства.


Перед въездом в город, на вершине холма, обращает на себя внимание Феодоровская часовня (часовня «Крест») - кирпичный шатер, увенчанный резным крестом. Он был построен уже в 17 в., вместо деревянного, поставленного, как гласит предание, по велению царя Иоанна Грозного на месте рождения его сына, будущего царя Феодора Иоанновича.


Древнейшая постройка города – белокаменный Спасо-Преображенский собор, сооруженный в 1152-57 гг. в период правления князя Андрея Боголюбского. Неподалеку от него – церковь Петра митрополита, построенная в 1595 г. (посвящена митрополиту Петру, стороннику включения Переславля в Московское княжество).


Очень древен и Феодоровский монастырь – он упоминается в документах 15 в. Еще один монастырь – Данилов – основан в 1508 г. А один из его соборов – Троицкий – был сооружен по велению царя Василия-III  в память рождения его сына Ивана – будущего Иоанна Грозного... Но Никитский монастырь еще древнее Троицкого: он был основан в 12 в. Его посещал Петр-I во время своего визита в Переславль.


В городе много храмов более поздней постройки – 18 в.: храм А. Невского (1746 г.), Симеоновская церковь (1775 г.), Новый Владимирский собор (1745 г.) и т. д. 


Следующий после Переславля-Залесского – Ростов Великий. Впервые он упомянут в летописи 862 года., но земли вокруг озера Неро были населены еще в доисторические времена. Первым независимым ростовским князем стал Юрий Долгорукий. При нем город стал называться Великим. Он же построил в Ростове и один из первых храмов – собор из темного дуба. Но вскоре этот собор сгорел, и начавший княжить после Ю. Долгорукого Андрей Боголюбский в 1161-1162 гг. построил на его месте первый каменный храм. Долгое время, несмотря на соперничество с Владимиром, Ростов оставался религиозным центром Руси.
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Среди главных достопримечательностей города следует назвать: Соборную площадь с величественным Успенским собором и звонницей, уже упоминавшимися нами выше; Ростовский Кремль, включающий в себя целый комплекс митрополичьего двора. Строительство его начал еще в 17 в. ростовский митрополит Иона. В 17 в. в Ростове вообще осуществляется грандиозное строительство: были построены главные, так называемые Святые ворота с надвратной церковью Воскресенья Христова – жемчужиной ансамбля Ростовского Кремля; каменная церковь Спаса-на-Торгу.


Можно выделить и еще несколько удивительных

по красоте храмов: храм Одигитрии, построенный митрополитом Иоасафом в 1698 г.; храм Иоанна Богослова (1683 г.) - одно из самых совершенных творений  городского Кремля; Борисоглебский монастырь по дороге из Ростова в Углич (построен в 16 в.) и один из самых замечательных храмов города – Вознесенский (иначе – Исидора Блаженного), воздвигнутый в 1566 г. по указу Иоанна Грозного.


Следующий город на нашем пути – Углич. По преданию, он был основан в 937 г. неким Яном Плесковичем, пришедшим в эти края по велению Киевского князя для сбора дани. С городом связана тяжелая история трагической смерти малолетнего сына Иоанна Грозного – царевича Димитрия.


Как известно, по велению Бориса Годунова он был удален из столицы в Углич, где был зарезан людьми Годунова же в 1591 г. в возрасте 9 лет. А в 1606 г. мощи царевича были обретены нетленными, отвезены митрополитом Филаретом в Москву и положены в Архангельском соборе. В память об этом убийстве в Угличе в 17 в. воздвигли церковь Димитрия-на-Крови. В городе сегодня 2 монастыря: женский Алексеевский и мужской Воскресенский. Сохранились до наших дней также удивительный по красоте храм 17 в. во имя Иоанна Предтечи и Спасо-Преображенский собор.


Нельзя обойти вниманием и маленький городок Мышкин на пути из Углича в Рыбинск. Здесь сохранились уникальные памятники русского культового зодчества: Никольский (1766 г.) и Успенский (нач. 19 в.) соборы.
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Ярославль – следующий город на нашем пути. Первое упоминание о нем в летописи датируется 1071 годом, когда ростово-суздальский князь Ярослав основал небольшую крепость как форпост Ростова Великого. Жители Ярославля под знаменем Александра Невского принимали участие в Ледовом побоище; вместе с Димитрием Донским боролись с врагом на Куликовом поле.


Древнейшее здание города – Спасо-Преображенский собор: еще в нач. 13 в. в его стенах открылось первое в северо-восточной Руси училище. А в 16 в. он был уже одним из самых известных в Российском государстве городов. Поражают своей красотой церкви Николы Надеина (1620-1622 гг.); Илии Пророка (1647-1650 гг.); Иоанна Предтечи (1671-1787 гг.); ансамбль в Коровниках, включающий в себя храм Иоанна Златоуста (1649-1654 гг.) и Владимирский храм (1669 г.); храм Богоявления (конец 17 в.); храм Рождества Христова (1644 г.); храм Николы Мокрого (1665-1672 гг.) и т. д. В Ярославле располагаются одни из самых древних русских монастырей: женский Свято-Введенский Толгский и женский же Казанский (основан был в 1610 г.). О первом из них – Толгском – скажем несколько слов: он был основан, по преданию, епископом Ростовским и Ярославским Трифоном. В 1314 г. владыка, остановившийся на ночлег на правом берегу Волги во время своих поездок по краю, был разбужен ночью ослепительным светом, который исходил от какого-то предмета на берегу реки. Перейдя реку по невесть откуда взявшемуся вдруг мосту, он обнаружил, что свет исходит от висящей в воздухе иконы Божией Матери. После этого чудесного знамения на месте явления образа немедленно была срублена всего за 1 день маленькая деревянная церковь. Епископ освятил ее в честь Введения во храм Пресвятой Богородицы и благословил основать при ней мужской монастырь. Икона прославилась многими чудесами, неоднократно мироточила. Кстати, именно в благодарность за исцеление от тяжелой болезни, полученное от этого образа, царь Иоанн Грозный пожертвовал монастырю средства на строительство первого каменного храма – Введенского. Толгский монастырь, считавшийся всегда одним из самых лучших в России, был закрыт большевиками в 1928 г., вновь возвращен Церкви он был в 1987 г. и тогда же – переименован в женский. Помимо чудотворной иконы Пресвятой Богородицы, в обители хранится еще 1 святыня – рака с мощами святителя Игнатия (Брянчанинова).


Кострома – настоящий город-заповедник, славящийся своей многовековой историей. Дата его рождения – 1152 г. Именно тогда князь Юрий Долгорукий заложил на левом берегу Волги, у впадения в нее р. Костромы, крепость. Во второй половине 13 в. Кострома становится самостоятельным княжеством, а в  середине 14 в. входит в состав Московского княжества.
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Древнейший из сохранившихся монастырей города – мужской Троицкий Ипатиевский. Основан он был около 1330 г. татарским князем Четом, предком рода Годуновых. Приняв Святое Крещение, князь получил имя Захария. Именно поэтому в Троицком соборе обители находится фамильная усыпальница  Годуновых. На монастырской же территории находится и деревянная церковь Преображения Господня (1628 г.) - храм, древнейший в народном зодчестве по конструкциям и планировке, из дошедших до наших дней.


Следует упомянуть и еще один костромской монастырь – женский Богоявленский Анастасиин. Он был основан в конце 14 в., объединив в себе три ранее самостоятельно существовавших обители: Крестовоздвиженскую мужскую, Богоявленскую мужскую же и Анастасиину женскую. И в 1863 г. монастырь наконец-то обрел свое окончательное название. Главный храм монастыря – соборная Богоявленско-Анастасиина церковь, построенная в 1559-1565 гг. Среди святынь обители – крест-мощевик с частицами мощей 400 святых и рака с мощами преподобного Макария Писемского. А главная святыня ее – чудотворная икона Божией Матери «Феодоровская». С этой иконой связана история начала правления в России династии Романовых, поэтому мы остановимся на ней поподробнее.


Феодоровская икона была, по преданию, написана святым апостолом и евангелистом Лукой. Название ее происходит от имени великого царя Ярослава Всеволодовича, отца святого А. Невского, носившего в Крещении имя Феодор – в честь святого Феодора Стратилата. Предание повествует, что образ был найден старшим братом Ярослава Юрием в старинной часовне близ г. Городца. Позже на этом месте поднялся Городецкий Феодоровский монастырь. Именно этой иконой Ярослав-Феодор благословил на брак своего сына Александра (будущего князя А. Невского), который никогда не расставался с нею, постоянно молясь пред образом. Кстати, именно в Городце Невский и умер, приняв перед смертью схиму. Далее образ передавался наследникам святого А. Невского, от него происходило много чудотворений, исцелений, Матерь Божия помогала русичам одерживать победы в самых тяжелых битвах с татаро-монголами. Прошли столетия, на Руси наступили так называемые «смутные» времена. В года смуты, когда столица была наконец-то избавлена от поляков, в государстве встал вопрос об избрании нового царя, и собравшийся в феврале 1613 г. в Москве Земский собор захотел видеть в этой роли юного Михаила Романова. Тот в это время находился в Костромском Ипатьевском монастыре – воспитывался вдали от мирских тревог и забот. Мать Михаила Марфа Иоанновна Романова долго не соглашалась отпустить сына на престол – ведь юноше было всего 16 лет! Но из Москвы уговаривать ее прибыла делегация, в которую вошли высокие духовные и боярские лица. Костромское духовенство встретило именитых гостей с чудотворной Феодоровской иконой в руках. Марфа Иоанновна долго сопротивлялась, но в конце концов уступила и решила испросить благословения у Пресвятой Богородицы: пав на колени перед иконой, она стала молить Матерь Божию о спокойствии на Руси и о счастье своего сына, испрашивая у Нее совета. Романова подвела Михаила к святому образу, благословила сына и обратилась к Матери Божией со словами: «Да будет воля Твоя, Владычица! В Твои руки предаю сына моего, наставь его на путь истинный, на благо себе и Отечеству!» Юный Михаил, пав на колени перед иконой, ответил: «Когда есть на то воля Божия и воля государыни, матери моей, то будет тако. Иду служить Отечеству и, благу его посвящая все дни мои, готов умереть, токмо бы ценою жизни моей искупить его от всех облежащих его зол». Затем Михаил подошел к архиепископу Рязанскому Феодориту, преклонил перед ним голову, и владыка благословил его, возложив на него царские бармы (драгоценное оплечье, украшенное изображениями религиозного содержания). Боярин Шереметьев вручил Романову скипетр. Михаил был возведен на престол, поставленный посреди храма, и провозглашен царем и самодержцем всея Руси. Так 14 марта 1613 г. началось в России 300-летнее правление династии Романовых. С этих пор именно в этот день совершается празднование Феодоровской иконе Божией Матери.


Среди других культовых сооружений города можно назвать: храм Воскресения-на-Дебре (1652 г.); Спасо-Преображенский храм (1685 г.); Ильинский храм на Городище (1683 г.) и т. д. 


Около города Иванова есть небольшое село Палех, известное на весь мир своими мастерами миниатюрной росписи по дереву. В прошлом здесь был большой иконописный центр. Сейчас в селе сохранились 2 храма 18 в. - Ильинский и Крестовоздвиженский – с совершенно уникальными росписями палешан, подобных которым не встретишь больше нигде в мире.

[image: image38.jpg]



Еще один город-заповедник – Суздаль, один из древнейших русских городов. Впервые он упоминается в летописи под 1024 годом. Но населена эта местность была еще в 8-9 вв. Храмы и монастыри города – настоящее сокровище русского зодчества. На территории Суздальского Кремля находится Рождественский собор, построенный еще в 1222-1225 гг. на месте храма конца 12 века. В нем сохранились старинные иконы школы Симона Ушакова. 


В этом соборе похоронены сыновья князя Юрия Долгорукого, князья Шуйские, Бельские и суздальские церковные иерархи.


Свято-Покровский женский монастырь основан был в 1364 г. Он вошел в историю как место заточения женщин знатных русских родов: в нем принимали постриг неугодные члены семейств Бельских, Шуйских, Годуновых. Главная святыня обители – мощи преподобной Софии Суздальской (в миру – Соломонии, бывшей жены царя Василия-III), которая долго прожила здесь. Последней узницей монастыря стала Евдокия Лопухина – первая супруга Петра Великого.


В городе много красивых старинных храмов: Воскресенский (1720 г.); Казанский (1739 г.); Иоанна Предтечи ( 1720 г.); Лазаревский (1667 г.) и др.


Следующая наша остановка – небольшой городок Муром, где находятся  красивые старинные монастыри и храмы. Например, Спасский (Муромский) монастырь – один из древнейших на Руси; он был основан ранее 1096 г. Вначале на этом месте сын князя Владимира - Глеб Владимирович – построил храм Всемилостивейшего Спаса; в 1096 г. здесь был погребен сын Владимира Мономаха князь Изяслав, убитый князем Олегом под стенами Мурома. Главная святыня обители – чудотворная икона Божией Матери «Скоропослушница». Еще один Муромский монастырь – Благовещенский – основан был в 1554 г. царем Иоанном Грозным в память о завоевании г. Казани. При постройке были найдены  и перенесены в него по окончании строительства гробницы живших в конце 11- начале 12 веков святых благоверных князей Михаила и Феодора: именно с их именами связана история крещения Муромской земли. В крипте Благовещенского собора хранятся также мощи святителя Василия-I – просветителя «муромских народов».


Совсем недалеко от Мурома – древний пос. Боголюбово, где находится один из древнейших в центральной части России монастырей – мужской Боголюбовский Рождественский Богородицкий. Основан он был в 1158 г. сыном Ю. Долгорукого князем Андреем, впоследствии получившим прозвище Боголюбский. Он перевозил чудотворную икону Божией Матери из Киева  в Ростов Великий, но кони, везшие святыню, внезапно остановились на этом месте и дальше не пошли. Князь, видя в этом промысел Божий, обратился к Господу с молитвой, и ночью в видении ему явилась Сама Богородица, повелев везти икону не в Ростов, а во Владимир, а на этом месте основать обитель. Что князь и сделал, построив одноглавый четырехстолпный храм в честь Рождества Пресвятой Богородицы, а вокруг него разместил свою загородную резиденцию. Посад был назван Боголюбовым (то есть местом, любимым Богом), а сам князь Андрей стал называться Боголюбским. Образ, привезенный князем из Киева, был назван Владимирским и стал одной из самых известных святынь России. От тех времен сохранилась и другая чудотворная икона – Боголюбской Божией Матери, выполненная по специальному заказу князя Андрея.
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О следующей святыне хотелось бы рассказать особо. В двух километрах от Боголюбова, близ слияния Нерли с Клязьмой, находится прекрасный храм – церковь Покрова на Нерли. Во всей русской архитектуре, создавшей столько непревзойденных шедевров, вероятно, нет памятника более лирического, чем этот. Этот удивительно гармоничный  белокаменный храм, органично сливающийся с окружающим пейзажем, называют «поэмой, запечатленной в камне».


Предание гласит, что князь А. Боголюбский построил эту церковь после кончины своего любимого сына Изяслава – в память о нем. Вероятно, поэтому светлой грустью веет от нее, уединенно стоящей на берегу Нерли. Построена она вдалеке от Боголюбова, на приречном лугу. Сравнивают эту церковь по лаконичности и совершенству форм с древнегреческими храмами – настолько она гармонична. И глядя на это совершенство, трудно поверить, что храм только чудом был спасен от гибели. И опасность ему грозила не от воинствующих безбожников эпохи коммунизма, а от православного духовенства. В 1784 г. игумен Боголюбова монастыря ходатайствовал перед епархиальными властями о разрешении разобрать храм на Нерли, чтобы использовать его материалы для постройки монастырской колокольни. И Владимирский епископ такое разрешение дал. А уцелел храм только лишь потому, что, к счастью, подрядчики и заказчики не сошлись в цене.


Построена церковь была в 1165 г. Исторические источники связывают ее постройку с победоносным походом владимирских полков на Волжскую Булгарию в 1164 г. Именно в этом походе и погиб молодой князь Изяслав, и в память о сыне А. Боголюбский заложил Покровский храм. А белый камень для его постройки доставили в качестве контрибуции побежденные волжские булгары. 


Посвятил князь Андрей храм относительно тогда еще новому на Руси празднику – Покрова Пресвятой Богородицы. Он сам указал и место для постройки – пойменный луг при впадении Нерли в Клязьму. А чтобы весеннее половодье ежегодно не заливало постройку, специально под храм было сооружено высокое основание – искусственный холм из глины и булыжного камня.


Конструктивно церковь Покрова очень проста – это обычный для древнерусского зодчества одноглавый четырехстолпный храм. Но строители сумели воплотить в нем совершенно новый художественный образ. Здесь нет царственности владимирского Успенского собора, нет мужественной величавости Дмитриевского собора. Светлый и легкий, как бы невесомый и парящий над землей, устремленный к небу, храм Покрова на Нерли – это воплощенная победа духа над материей. Тяжелый белый камень кажется просто невесомым. Стены его украшает традиционная для владимиро-суздальского зодчества белокаменная резьба. На всех трех фасадах повторяется одна и та же композиция: царь Давид-псалмопевец, сидящий на троне; по сторонам от него – голуби и фигуры львов, а ниже – женские маски. Такие же маски с заплетенными в косы волосами помещаются и на боковых частях фасада, храм как бы опоясывается ими. Маски эти символизируют Богородицу. Внутреннее пространство храма подчинено той же идее – стремлению ввысь. К сожалению, древняя роспись, покрывающая стены храма изнутри, сильно пострадала за 7 веков, а в 1877 г. во время очередного неудачного «обновления» церкви была окончательно уничтожена. Но, несмотря на все утраты, храм Покрова сохранил в веках главное, к чему стремились создавшие его безвестные зодчие – гениально выраженную в камне идею превосходства духовного над материальным, которая является краеугольным камнем христианства.


Далее дорога ведет нас к Владимиру – старинному русскому городу, основанному еще в 1108 г. киевским князем Владимиром Мономахом на месте славянского поселения, на берегу реки Клязьмы. Внутри хорошо укрепленного города Мономах поставил свой двор. После смерти Владимира ростово-суздальским князем стал его сын Юрий Долгорукий, построивший во Владимире  каменный храм и новый княжеский двор. Сменивший Юрия на престоле А. Боголюбский перенес столицу княжества во Владимир, и в городе началось большое строительство. В 1157 г. Боголюбский принял титул Великого князя. Именно в его правление в городе в 1158-1160 гг. был построен Успенский собор – жемчужина Владимира. Собор был так хорош, что летописец писал о нем: «...якового не быть на Руси и никогда не будет». Это и неудивительно: ведь для его строительства князь Андрей собрал «мастеров из всех земель»: русичей, греков, германцев. Долгие годы собор оставался главным храмом Руси, несмотря на то, что переживал многочисленные пожары, разграбления татаро-монголов и другие напасти. В нем венчались на великое княжение не только владимирские, но и московские князья; в соборе были погребены князь А. Боголюбский, его сыновья Изяслав и Глеб, великий князь владимирский Всеволод Большое Гнездо, владимирские епископы и митрополиты. А в 1408 г. восстанавливать живопись храма приехали приглашенные из Москвы Андрей Рублев и Даниил Черный. Они фактически расписали собор заново. Их работы сохранились, к счастью, до наших дней вместе с росписями мастеров 12 в. 


Настоящим расцветом Владимира стал период княжения Всеволода Большое Гнездо (1176-1212 гг.). В это время были выстроены каменный Рождественский собор, храм в Княгинином монастыре и знаменитый Дмитриевский собор.


Владимирцы участвовали в битвах А. Невского со шведами и немцами. Кстати, знаменитый полководец более 10 лет был владимирским князем, а когда в 1263 г. он умер, возвращаясь из Золотой Орды, то его торжественно похоронили во Владимире в Рождественском монастыре.
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Недалеко от Успенского собора стоит другой замечательный храм древнего Владимира – Дмитриевский собор (1194-1197 гг.). Он был построен князем Всеволодом как дворцовый храм и должен был свидетельствовать о силе и богатстве великого князя владимирского. Отсюда – необычайно богатое его украшение. В нем до сих пор сохранились фрагменты росписей 12 века.



Один из древнейших монастырей России – мужской Богородице-Рождественский – тоже находится во Владимире. Его основал в 1191 г. князь Всеволод-III. По его повелению обитель долго считалась первой среди всех русских монастырей и лишь в конце 16 в. уступила первенство Троице-Сергиевой Лавре. Именно здесь был похоронен великий князь А. Невский, о чем мы уже рассказывали. А в 1723 г. мощи святого были перевезены в Александро-Невскую Лавру в Санкт-Петербурге. Знаменательно еще и то, что был этот монастырь одним из очагов русской культуры и центром летописания: именно в нем создавались знаменитые Лаврентьевская, Троицкая и Воскресенская летописи. При монастыре же в 1781 г. была открыта и первая во Владимире аптека... После долгих лет разрухи в советское время в 1992 г. обитель была возрождена.


Привлекают внимание своей красотой и древностью многочисленные храмы и часовни города: Богородицкая церковь (сер. 17 в.); Никитская (1762-65 гг.); Спасская и Никольская (обе – середина 17 в.).


Еще одна жемчужинка в «Кольце...» - Юрьев-Польский – всего на 5 лет моложе Москвы. Как сообщает летопись, князь Юрий Долгорукий в 1152 г. «в Суздальской земли постави мнози церкви... и град Юрьев основа». Город был построен как форпост Владимиро-Суздальского княжества на его северо-западных границах и должен был защищать выход на Ополье. Отсюда и его название: «Юрьев» - по имени князя Юрия Долгорукого, а «Польский» (или «Польской») - по широким полям и безлесью, окружавшим город. Среди старинных культовых построек города особенно интересен Георгиевский собор, сооруженный в 1230-1234 гг. в период княжения Святослава, сына Всеволода-III, на месте храма, основанного в 1152 г. Ю. Долгоруким. К сожалению, в своем первоначальном виде собор до нас не дошел: в 15 в. он горел и позже был восстановлен в несколько измененном виде.

Цитаты на выставке:


Эта церковь светила светом


Всех окрестных равнин и сел...


Что за дело, что церковь эту


Некий князь для себя возвел!..


По какой ты скроена мерке?


Чем твой облик манит вдали?


Чем ты светишься вечно, церковь


Покрова на реке Нерли?


Невысокая, небольшая,


Так подобрана складно ты,


Что во всех навек зароняешь


Ощущение высоты...


Так в округе твой очерк точен,


Так ты здесь для всего нужна,


Будто создана ты не зодчим,


А самой землей рождена.


Среди зелени – белый камень,


Луг, деревья, река, кусты.


Красноватый закатный пламень


Набежал – и зарделась ты.


И глядишь недоступно и строго,


И слегка синеешь вдали...


Видно, предки верили в Бога,


Как в простую правду земли...


Наум Коржавин «Церковь Покрова на Нерли»


...И Владимирская Богоматерь


Русь вела сквозь мерзость, кровь и срам.


М. Волошин «Владимирская Богоматерь»



Кто с мечем к нам пришел, от меча и погибнет. На том стояла и 
будет стоять Русская земля.

Святой благоверный князь А. Невский
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...Вот и окончилось наше путешествие. Оно было совсем кратким, потому что объехать все святые места в нашей огромной стране просто невозможно, на это, пожалуй, не хватит целой жизни... Сколько еще осталось удивительных заповедных уголков на карте нашей Родины – маленьких провинциальных городов с их прекрасными старинными храмами и часовнями, тихих монашеских обителей!..


И пусть современного российского паломника от первых русских богомольцев отделяет более чем 1000 лет, пусть не проходит он пешком сотни километров, не приносит домой пальмовые ветви, не рассказывает невиданных чудес о дальних странах. Он стал требовательным: жизнь приучила его к комфорту и высокому уровню обслуживания, к разборчивости в выборе паломнических агентств и экскурсоводов. Но осталось, несмотря ни на что, главное: отправляются современные православные христиане в паломничество, чтобы, соприкоснувшись со святынями, изменить в чем-то свою жизнь, получить духовный совет, чтобы в суете и спешке сегодняшнего дня не потерять главного – света бесконечной любви Божией, который дает нам вера.
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