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ЦЕРКОВЬ Въ ПЕСОЧНОМъ

Во имя Отца и Сына, и Святаго Духа!

П 
оздравляю вас, братия и сестры, с праздни-
ком нашего любимого святого — преподобного 
Серафима Саровского! Святого, который слы-
шит все наши молитвы и обязательно помога-

ет просящему. Наша задача только не просить того, 
что неполезно для нашей души, и молитва будет 
услышана. 

В день памяти прославления преподобного мы 
празднуем и очередную годовщину нашего храма, ко-
торый был построен одним из первых, если вообще не 
первый. Прославление преподобного Серафима Са­
ровского состоялось в 1903 году, и уже ровно через год 
наш храм стоял и был освящён, и в нём свершилось 
знаменательное Богослужение. 

После Божественной Литургии мы ежегодно со-
вершаем праздничное шествие на источник, где стоит 
часовня преподобного Серафима Саровского. Нам удалось в своё время построить 
икону или, говоря светским языком, копию часовни, в которой у источника подви-
зался преподобный Серафим. После праздничной Литургии мы следуем туда мо-
литвенным шествием, крестным ходом и там совершаем молебен освящения воды, 
потом возвращаемся, и наш замечательный праздник продолжается в храме.

Возлюбленные во Христе братия и сестры, с праздником обретения мощей пре-
подобного Серафима Саровского великого чудотворца Церкви Русской! 

Настоятель храма прп. Серафима Саровского 
протоиерей Игорь Филин

Продолжение проповеди на стр. 12–14

Приходская газета храма преподобного Серафима Саровского в Песочном  
Санкт-Петербург

Преподобный Серафим 



Открытие стеллы «Детям войны». 7 мая 2025 года Радоница. Кладбище в Песочном

Литературная гостиная в Социальном Доме Праздник Троицы

День посёлка Песочный. 28 июня 2025 года
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Преподобный Паисий Величковский

Продолжаем знакомиться с учителями умного делания, проси-
явшими на Русской земле. Следующим после Нила Сорского 
подвижником Иисусовой молитвы мы назовём преподобного 
Паисия Величковского или, по месту его подвигов, Нямец

кого. Между двумя этими святыми было время угасания умного де-
лания на Русской земле, да и вообще на православном Востоке. А с 
него начался рассвет этого необходимого для здоровой общецерков-
ной жизни явления.

Познакомимся с жизнеописанием святого по замечательной 
книге иеросхимонаха Сергия Четверикова «Молдавский старец 
Паисий Величковский».

Старец Паисий родился в Полтаве и происходил из старинной, 
благочестивой и всеми уважаемой малороссийской духовной семьи. 
Его отец, дед и прадед были полтавскими протопопами. По матери 
прадедом старца был некто Мандя, славный и богатый еврейский 
купец, принявший Крещение со всем своим домом. Бабка старца по 
матери, дочь выкрестившегося еврея, поступила в монастырь и впоследствии стала настоятель-
ницей Покровского женского монастыря. В том же монастыре жила монахиней и сестра его ма-
тери Агафья. И сама мать старца, овдовев и потеряв всех своих детей, приняла постриг в том же 
Покровском монастыре с именем Иулиании. Таким образом, весь род Величковских отличался 
особенной религиозностью.

Старец Паисий родился 21 декабря 1722 года, в день памяти святого митрополита Киевского 
Петра, почему и назван был Петром. Восприемником Петра при Святом Крещении был полтав-
ский полковник Василий Васильевич Кочубей, относившийся к семье Величковских с большим 
расположением. 

Петру было четыре года, когда умер его отец и настоятелем собора сделался старший брат 
Петра — Иоанн. Вскоре после этого Петра стали учить грамоте, а письму он учился у своего стар-
шего брата-священника. Пётр был очень тихим, кротким, серьезным, молчаливым и глубоко ре-
лигиозным мальчиком. Под влиянием же постоянного духовного чтения, особенно житий святых 
подвижников, он проникся особой любовью к жизни монашеской. Благочестивый пример родной 
семьи, рассказы странников о святых местах, церковные службы поддерживали и усиливали у 
Петра это настроение. Он стал уединяться в своей комнате, отдаваясь по его собственному вы-
ражению «ненасытному чтению» книг и молитве. Его молчаливость была поразительна. Родные 
по целым дням не слышали от него ни одного слова. Он не был ни угрюм, ни уныл; напротив, 
радость и приветливость светились в лице его, но он всецело погружался в свою внутреннюю 
жизнь, в свое сокровенное молитвенное пребывание с Богом.

Так прожил Петр дома до двенадцати лет. В это время умер его старший брат-священник, и 
матери хотелось по тогдашнему обычаю сохранить место священника при соборе за своим млад-
шим сыном Петром. Ее желанию сочувствовали и полтавские жители. Заручившись письмами 
крестного отца Петра – полковника Кочубея и других почетнейших граждан, мать вместе с сы-
ном и его дядею, а своим братом, отправилась в Киев, к тогдашнему Киевскому архиепископу 
Рафаилу Заборовскому, в ведении которого находилась в то время Полтава. Петр так понравил-
ся архиепископу, что он охотно исполнил просьбу матери и сказал Петру: «Быть тебе наследни-
ком». Тотчас же приготовили соответствующую грамоту, и было приказано принять мальчика в 
«Киевския братския училища». 

«Киевские братские училища», куда привезла Петра Величковского его мать, к началу 1735–
1736 учебного года — школа единственная не только во всей Украине, но и во всей России, не 
уступавшая по высоте образования лучшим заграничным школам — истинный народный и пра-
вославный университет, предмет утешения и гордости украинского народа.

Однако ни учебные занятия, ни академические празднества, ни веселая товарищеская жизнь 
привлекли к себе сердце молодого Величковского. Его сердцем всецело завладели благолепные 
храмы, святые обители, безмолвные пещеры и уединенные беседы с друзьями о страннической 
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жизни. В первые свои школьные года Величковский учил-
ся добросовестно и ежегодно переводился из класса в класс, 
но в глубине его души происходила особая внутренняя ра-
бота, особые решения созревали в ней. Крепло молитвен-
ное общение с Богом, утверждалась мысль о полном по-
священии себя Богу, о совершенном отречении от мира. 
Присмотревшись к своим товарищам, Петр нашел среди 
них друзей, разделявших его мысли. Они часто собирались 
вместе в каком-нибудь незаметном уголке и целые ночи до 
звона заутрени проводили в задушевных разговорах, желая 
вместе покинуть мир и сделаться странниками. Они давали 
друг другу клятву не постригаться и не жить в богатых мо-
настырях, где невозможно подражать нищете Христовой, и 
жить во всякой тесноте и злострадании. «Лучше, — говори-
ли они друг другу, — оставаться в миру, нежели, отрекшись 
для вида от мирских благ, проводить в монастыре жизнь 
беззаботную и широкую — на соблазн мирянам, на поруга-
ние монашеского чина и на вечное осуждение своих душ в 
день Суда Божиего». Здесь же в монастыре нашелся и пер-
вый духовный наставник Петра — благочестивый иеросхи-
монах Пахомий, много лет проведший в странствовании и 
пустыне. Петр любил слушать рассказы о его странствова-
ниях, о трудностях отшельнической жизни и вместе с тем 

об удобствах пустынножительства для безмолвного, молитвенного пребывания с Богом. Особое 
благоговение юный подвижник испытывал при посещении Китаевского скита Киево-Печерской 
лавры. Ему вспоминались бледные, изможденные лица тамошних иноков и необыкновенная 
красота пения, так как в Китаеве не только ирмосы и стихиры, но и «Господи, помилуй», и «Подай, 
Господи», и «Аминь» пели с таким сладостным умилением и тихостью, что и самое жесткое и 
упорное сердце, как казалось ему, должно было смягчиться и облиться слезами умиления от этих 
напевов. Самое местоположение Китаева, его скромная, деревянная, крестообразная церковь во 
имя великого пустынножителя преподобного Сергия Радонежского, украшенная изображения-
ми преподобных отцов великороссийских, глубокая тишина и безмолвие места — всё невольно 
располагало к молитве и умиротворяло душу. Имея такой настрой, который начал входить в 
противоречие с обучением, Петр так обосновал своё нежелание учиться: «Первая причина та, 
что, имея твёрдое намерение стать монахом и сознавая неизвестность смертного часа, хочу как 
можно скорее принять постриг. Вторая причина та, что от внешнего учения я не вижу никакой 
пользы для своей души: слышу одни только имена языческих богов и мудрецов — Цицерона, 
Аристотеля, Платона... Учась у них мудрости, современные люди до конца ослепились и отсту-
пили от правого пути: слова умные произносят, а внутри полны мрака и тьмы, и вся мудрость 
их только на земле. Не видя пользы от такого учения и опасаясь как бы мне и самому от него не 
развратиться, я и оставил его. Наконец, третья причина следующая: рассматривая плоды этого 
учения в духовных лицах монашеского чина, я замечаю, что они, подобно мирским сановникам, 
живут в великой чести и славе, украшаются дорогими одеждами, разъезжают на великолепных 
лошадях и в прекрасных экипажах (не в осуждение им говорю, да не будет!). Я боюсь и трепещу, 
как бы и самому, научившись внешней мудрости и ставши монахом, не впасть в еще худшие не-
мощи. Вот по всем этим причинам я и оставил внешнее учение». И хотя префект училища, кото-
рому он это рассказывал, объяснил ему его невежество и пригрозил за непослушание беспощад-
ным телесным наказанием, святой был непреклонен. Петр окончательно решил оставить мир, и 
несмотря на сильную скорбь матери, попрощавшись с ней навсегда, он вступил в новую жизнь. 

Отдавшись внутреннему внушению сердца, он порвал все самые крепкие узы и стоял оди-
ноко среди беспредельной пустыни мира, перед лицом невидимого Бога, возлагая на Него всю 
свою надежду и к Нему одному прилепляясь всею душою. В это время ему было без трех месяцев 
семнадцать лет.

Продолжение следует.
Протоиерей Михаил Волынин
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Облаченные Святым Духом

Богослужебные одежды священнослужителей имеют разные цвета, каждый из которых 
символизирует духовное значение события, в честь которого совершается богослужение. 

Перед богослужением при облачении священнослужители читают особые, положен-
ные уставом молитвы, в которых и раскрывается символическое значение священных 

одежд.
В зеленых облачениях всех оттенков празднуется день Святой Троицы, день Святого Духа и 

Вход Господень в Иерусалим, так как зеленый цвет — символ жизни, ибо все, имеющее жизнь 
по воле Отца и посредством Сына, оживотворяется Святым Духом. В зеленых облачениях со-
вершаются и богослужения в честь преподобных, подвижников и юродивых, так как их подвиг, 
умерщвляя греховные начала человеческого естества, не умерщвляет при этом самого человека, 
а обновляет всю его природу и ведет к жизни вечной.

Доктор богословия архиепископ Сергии (Спасский)

***

Всякий, кто хотя бы раз присутствовал на православном богослужении, непременно обращал 
внимание на красоту и торжественность облачений. Цветовое разнообразие является неотъемле-
мой частью церковно-литургической символики, средством воздействия на чувства молящихся.

Цветовую гамму облачений составляют все цвета радуги: красный, желтый, оранжевый, зе-
леный, голубой, синий, фиолетовый; их совокупность — белый цвет, и противоположность пос
леднего — черный. Каждый цвет усвоен определенной группе праздничных или постных дней.

Белый цвет, объединяющий в себе все цвета радуги, — символ Божественного нетварного 
света. В белых облачениях служат в великие праздники Рождества Христова, Богоявления, 
Вознесения, Преображения, Благовещения; в них начинается Пасхальная утреня. Белые ризы 
полагаются для совершения крещений и погребений.

Красный цвет, вслед за белым, продолжает богослужение Пасхи и остается неизменным до 
праздника Вознесения. 

Желтый (золотой) и оранжевый цвета усвоены воскресным дням, как дням Господа — Царя 
Славы; кроме того, в золотых одеждах Церковь отмечает дни Его особых помазанников — проро-
ков, апостолов и святителей.

Зеленый цвет — слияние желтого и голубого. Он принят в дни преподобных и свидетельст-
вует о том, что их монашеский подвиг оживотворил человека соединением со Христом (желтый 
цвет) и возводит его на небо (голубой). В зеленых цветах всех оттенков по древней традиции слу-
жат в Вербное Воскресение, в день Святой Троицы и в Понедельник Святаго Духа.

Голубой, или синий — цвет праздников Пресвятой Богородицы. Это — цвет неба, он соответ-
ствует учению о Божией Матери, вместившей Небожителя в Своей Пречистой утробе. 

Фиолетовый цвет принят в дни памяти Креста Господня. 
Черный или темно-коричневый цвет наиболее близок по духу дням Великого Поста. 
В каноне богослужебных облачений нет «своего места» у оранжевого цвета. Однако он при-

сутствует в Церкви с древнейших времен. Этот цвет очень тонкий, но не всякий глаз воспри-
нимает его правильно. Будучи соединением красного и желтого цветов, оранжевый в тканях 
практически постоянно скользит: с оттенком в сторону желтого он воспринимается как желтый 
(золото часто дает оранжевый отлив), а с преобладанием красного — как красный. Такая не
устойчивость оранжевого цвета лишила его возможности занять определенное место в ряду об-
щепринятых цветов для облачений. Но практически он часто встречается в церковных ризах, 
которые считаются либо желтыми, либо красными.

Некоторые указания Священного Писания, Ветхого и Нового Заветов, толкования Иоанна 
Дамаскина, Софрония Иерусалимского, Симеона Солунского, творения, которые связаны с име-
нем Дионисия Ареопагита, замечания в деяниях Вселенских и Поместных Соборов дают воз-
можность установить ключевые принципы расшифровки цветовой символики. Помогают этому и 
труды современных светских ученых. Много ценных указаний по данному предмету содержится 
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в статье нашего ученого В. В. Бычкова «Эстетическое значение цвета в восточнохристианском 
искусстве» (Вопросы истории и теории эстетики). Автор основывает свои выводы на данных исто-
рии, археологии и толкованиях вышеуказанных учителей Церкви. На иных источниках строит 
свою работу «История цветообозначений в русском языке» Н. Б. Бахилина. Материалом для ее 
книги служит русский язык в памятниках письменности и фольклора от XI века вплоть до со
временности. Замечания о символическом значении цветов у этого автора не противоречат су-
ждениям Бычкова, а в ряде случаев прямо подтверждают их. 

В сложившемся каноне церковных богослужебных облачений мы, по существу, имеем два 
явления — белый цвет и все семь основных цветов спектра, из которого он состоит, и черный 
цвет как отсутствие света, символ небытия, смерти, траура или отречения от мирской суеты и 
богатства. Н. Б. Бахилина в указанной книге отмечает, что в сознании русских людей с глубокой 
древности черный цвет имел два разных символических значения. Он, в противоположность бе-
лому, означал нечто принадлежащее к «темным силам», «сонмищу бесов», смерти в одном своем 
смысле и монашескую одежду как знак смирения и покаяния — в другом.

Спектр солнечного света — это цвета радуги. Семицветная радуга составляет и основу цве-
товой гаммы древних икон. Радуга, это поразительное по красоте своей явление, была представ-
лена Богом Ною как знамение «завета вечного между Богом и между землею, и между всякою 
душею живою во всякой плоти, которая на земле» (Быт. 9: 16). Радуга, подобно дуге или мосту, 
переброшенному между некими двумя берегами или краями, означает и связь между Ветхим и 
Новым Заветами, и «мост» между жизнью временной и вечной в Царстве Небесном.

Эта связь в обоих смысловых значениях осуществляется Христом и во Христе как Ходатае 
за весь род человеческий, дабы он более не был истребляем волнами потопа, но обретал бы спа-
сение в Воплотившемся Сыне Божием. С этой точки зрения радуга есть не что иное, как образ 
сияния славы Господа Иисуса Христа. В Откровении апостол Иоанн Богослов видит Господа 
Вседержителя, Сидящего на престоле, «и вокруг престола радуга» (Откр. 4: 3). В другом месте он 
видит «Ангела сильного, сходящего с неба, облеченного облаком; над головою его была радуга» 
(Откр. 10: 1). Евангелист Марк, описывая Преображение Господне, говорит, что «одежды Его 
сделались блистающими, весьма белыми, как снег» (Мк. 9: 3). А снег при ярком блистании на 
солнце дает, как известно, именно радужные переливы.

Последнее особенно важно отметить, потому что в церковной символике белый цвет — не 
просто один из многих других цветов, он есть символ Божественного нетварного света, перелива-
ющегося всеми цветами радуги, как бы содержащего в себе все эти цвета.

Откровение Иоанна Богослова изобилует поразительным множеством цветовых подробно-
стей. Отметим главные. Святые и ангелы в области небесной жизни облачены в белые ризы 
Божественного света, в такие же светлые одежды облачена «жена Агнца» — Церковь. Этот об-
щий для Божественной святости свет как бы раскрывается в многоцветии радуги, и в сиянии во-
круг престола Вседержителя, и в блеске различных драгоценных каменьев и золота, из которых 
состоит «Новый Иерусалим», духовно также означающий Церковь. Господь Иисус Христос явля-
ется то в подире (ветхозаветное облачение первосвященника, которое у Аарона было голубым), 
то в одеянии цвета крови (красном), что соответствует пролитию крови Сына Божия за спасение 
человеческого рода и тому, что Господь Иисус Христос постоянно питает Своей Кровию Церковь 
в Таинстве Причащения. Ангелы опоясаны по персям золотыми поясами, на главах Христа и 
окружающих Его старцев-священников Тайнозритель видит золотые венцы.

Золото благодаря своему солнечному блеску является в церковной символике таким же зна-
ком Божественного света, как и белый цвет. Оно имеет и особое смысловое значение — цар-
ственной славы, достоинства, богатства. Впрочем, это символическое значение золота духовно 
объединяется с его первым значением как образа «Божественного света», «Солнца правды» и 
«Света миру». Господь Иисус Христос есть «Свет от Света» (Бога Отца), так что понятия царст-
венного достоинства Небесного Царя и присущего Ему Божественного света объединяются на 
уровне представления о Едином в Троице Боге, Творце и Вседержителе.

В. В. Бычков в указанной статье пишет об этом так: «Свет играл важную роль практически на 
любом уровне восточнохристианской культуры. Весь мистический путь “познания” первопричины 
в той или иной форме был связан с созерцанием в себе “Божественного света”. “Преображенный” 
человек мыслился как “просветленный”. Свет, освещение, возжигание различных светильников 
и свечей в определенные моменты службы, светильничные мотивы — все это имело большое зна-
чение в структуре богослужения — литургическом пути приобщения к высшему знанию. “Канон 
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утрени” завершался восклицанием предстоятеля: “Слава Тебе, показавшему нам свет!” Имелся 
в виду и свет солнца (восход), и свет истины, ибо Иисус Сам сказал о Себе: “Я свет миру” (Ин. 9: 
5). Поэтому и золото — устойчивый символ истины».

Тот же В. В. Бычков подмечает и подчеркивает, что в иконописи Божественный свет сим-
волизировался не только золотом, но и белым цветом, который означает сияние вечной жизни 
и чистоты (аналогичное смысловое значение слова «белый» в древнерусском языке отмечает и 
Н. Б. Бахилина) в противоположность черному цвету ада, смерти, духовной тьмы. Поэтому в 
иконописи чернотой закрашивались только изображения пещеры, где в белых пеленах покоится 
Родившийся Богомладенец, гроба, из которого в белых пеленах выходит воскресший Лазарь, 
отверстие ада, из глубины которого изводятся Воскресшим Христом праведники (тоже в белых 
пеленах). А когда на иконах нужно было изобразить нечто, имеющее в обыденной земной жизни 
черный цвет, то старались этот цвет заменить каким-нибудь другим. Например, черных коней 
рисовали синими.

Следует заметить, что по аналогичной причине в древней иконописи старались избегать и 
коричневого цвета, ибо он является, по существу, цветом «земли» и грязи. И когда на старинных 
иконах мы встречаем иной раз коричневый цвет, то можно думать, что живописец все же имел в 
виду темно-желтый, охристый цвет, стремился передать некую телесность, но не земную, повре-
жденную грехом.

«Бог есть любовь», явленная миру особенно в том, что Сын Божий, воплотившись, пострадал 
и пролил Кровь Свою за спасение мира, Кровью Своею омыл грехи человечества. Бог есть огонь 
поедающий. Моисею Господь открывается в огне неопалимой купины, огненным столпом путе-
водит Израиль в обетованную землю. Это позволяет отнести красный цвет, как цвет пламенной 
любви и огня, к символу, преимущественно связанному с представлением об Ипостаси Бога Отца.

Сын Божий есть «сияние славы Отчей», «Царь мира», «Архиерей грядущих благ». Этим 
понятиям более всего соответствует цвет золота (желтый) — цвет царского и архиерейского 
достоинства.

Ипостаси Духа Святого хорошо соответствует голубой цвет неба, извечно льющего дары Духа 
Святого и Его благодати. Небо вещественное есть отображение Неба духовного — невеществен-
ной области небесного бытия. Дух Святой и называется Царем Небесным.

Лица Святой Троицы едины в Существе Своем, так что, по учению Православной Церкви, 
Сын — в Отце и Духе, Отец — в Сыне и Духе, Дух — в Отце и Сыне. Поэтому если принимать 
цвета в качестве символов Троицы, то любой из цветов может символически отражать представ-
ления о любом из Лиц Триединого Божества. Все промыслительные действия Божии содержат 
в себе участие всех Лиц Троицы. Но есть Божественные акты, в которых преимущественно про-
славляются или Бог Отец, или Бог Сын, или Бог Дух Святой. Так, в Ветхом Завете заметней все-
го слава Бога Отца — Творца и Промыслителя мира. В земной жизни и крестном подвиге Иисуса 
Христа прославлен Бог Сын. В Пятидесятнице и последующем излиянии благодати в Церкви 
прославляется Утешитель, Дух Истины.

Соответственно этому красный цвет может выражать преимущественно представления о 
Боге Отце, золотой (желтый) — о Боге Сыне, голубой (синий) — о Боге Духе Святом. 

Праздник праздников — Пасха Христова начинается в белых облачениях в знак Божествен
ного света, воссиявшего из Гроба Воскресшего Спасителя. Но уже пасхальная Литургия, а затем 
вся седмица служатся в красных ризах, знаменующих торжество неизреченной пламенной люб-
ви Божией к роду человеческому, явленной в Искупительном Подвиге Сына Божия. В некоторых 
храмах принято на пасхальной Утрени на каждой из восьми песней канона менять облачения, 
так что священник предстает каждый раз в ризах иного цвета. В этом есть смысл. Игра цветов 
радуги очень соответствует этому торжеству торжеств.

Воскресные дни, память апостолов, пророков, святителей отмечаются в ризах золотого (жел-
того) цвета, так как это прямо связано с представлением о Христе как Царе Славы и Предвечном 
Архиерее и о тех Его служителях, которые в Церкви знаменовали собою Его присутствие и имели 
полноту благодати высшей степени священства.

Праздники Богоматери знаменуются голубым цветом облачений потому, что Приснодева — 
избранный сосуд благодати Духа Святого, дважды осенена Его наитием — и в Благовещении, и 
в Пятидесятнице. Обозначая сугубую духоносность Пресвятой Богородицы, голубой цвет в то же 
время символизирует Ее небесную чистоту и непорочность. Голубой цвет является также цветом 
высокой энергии, что соответствует представлению о силе Духа Святого и Его действии.
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Но на иконах Матерь Божия, как правило, изображается в покрывале пурпурного (темно-

красного, вишневого) цвета, надетом поверх риз темно-голубого или зеленого цветов. Дело в том, 
что пурпурные одеяния, багряницы, наряду с золотыми были в древности одеждой царей и ца-
риц. Иконопись в этом случае обозначает цветом покрывала, что Богоматерь является Царицей 
Небесной.

Праздникам, где прославляется непосредственно действие Святого Духа, — Дню Святой 
Троицы и Дню Святого Духа усвоен не голубой, как можно было бы ожидать, а зеленый цвет. 
Этот цвет образуется сочетанием голубого и желтого цветов, знаменующих Духа Святого и Бога 
Сына, Господа нашего Иисуса Христа, что точно соответствует по смыслу тому, как Господь 
исполнил Свое обетование послать от Отца на соединенную со Христом и во Христе Церковь 
Духа Святого, «Господа животворящего». Все имеющее жизнь творится волей Отца посредст-
вом Сына и оживотворяется Духом Святым. Поэтому символом вечной жизни явлено древо и в 
Священном Писании, и в церковном сознании. Так что и обычная земная зелень деревьев, лесов 
и полей всегда воспринималась религиозным чувством, как символ жизни, весны, обновления, 
оживотворения.

Если спектр солнечного света представить в виде круга, чтобы концы его соединились, то 
окажется, что фиолетовый цвет является средостением двух противоположных концов спект-
ра — красного и голубого (синего). В красках фиолетовый цвет и образуется соединением этих 
двух противоположных цветов. Таким образом фиолетовый цвет объединяет в себе начало и ко-
нец светового спектра. Этот цвет усвоен воспоминаниям о Кресте и великопостным службам, 
где вспоминаются страдания и Распятие Господа Иисуса Христа ради спасения людей. Господь 
Иисус сказал о Себе: «Я есмь Альфа и Омега, начало и конец, Первый и Последний» (Откр. 22: 
13).

Крестная смерть Спасителя явилась упокоением Господа Иисуса Христа от Его дел спасения 
человека в земном человеческом естестве. Это соответствует упокоению Бога от дел творения 
мира в седьмой день, после создания человека. Фиолетовый цвет — седьмой по счету от красного, 
с которого начинается спектральная гамма. Присущий памяти о Кресте и Распятии фиолетовый 
цвет, содержа в себе красный и голубой цвета, обозначает, кроме того, некое особое присутствие 
всех Ипостасей Святой Троицы в крестном подвиге Христа. И в то же время фиолетовый цвет мо-
жет выражать мысль о том, что Своею смертью на Кресте Христос победил смерть, так как соеди-
нение вместе двух крайних цветов спектра не оставляет в образовавшемся тем самым цветовом 
замкнутом круге никакого места черноте, как символу смерти.

Фиолетовый цвет в качестве знамения высшей духовности в сочетании с представлением о 
крестном подвиге Спасителя употреблен для архиерейской мантии, так что православный епис
коп как бы облекается весь в крестный подвиг Небесного Архиерея, образом и подражателем 
Которого епископ является в Церкви. Подобные же смысловые значения имеют и наградные 
фиолетовые скуфии и камилавки духовенства.

Праздникам мучеников усвоен красный цвет богослужебных облачений в знак того, что 
кровь, пролитая ими за веру во Христа, явилась свидетельством их пламенной любви ко Господу 
«всем сердцем и всею душею» (Мк. 12: 30). Таким образом, красный цвет в церковной символи-
ке — это цвет безграничной взаимной любви Бога и человека.

Зеленый цвет облачений на дни памяти подвижников и преподобных означает, что духов-
ный подвиг, умерщвляя греховные начала низшей человеческой воли, не умерщвляет при этом 
самого человека, а оживотворяет его сочетаванием с Царем Славы (желтый цвет) и благодатью 
Духа Святого (голубой цвет) к жизни вечной и обновлению всей человеческой природы.

Белый цвет богослужебных облачений принят в праздники Рождества Христова, Богоявления, 
Благовещения потому, что он, как отмечалось, знаменует собою несозданный Божественный 
Свет, приходящий в мир и освящающий собою творение Божие, преображающий его. По этой 
причине в белых ризах служат и в праздники Преображения и Вознесения Господня.

Белый цвет также принят для поминовения усопших, потому что он очень ясно выражает 
смысл и содержание заупокойных молитв, в которых испрашивается для отшедших от земной 
жизни упокоение со святыми, в селениях праведников, облеченных, согласно Откровению, в 
Царстве Небесном в белые ризы Божественного света.

«Цвета богослужебных облачений»
www.mgarsky-monastery.org
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Беседы с подвижником
«Стяжи дух мирен, и тогда тысяча душ спасется около тебя»

Не оставляя без духовного назидания монашествующих, о. Серафим много поучал и мирян, 
обличая в них ложные направления ума и жизни и преподавая положительные правила 
благочестия. Так, один благоговейный священник привел с собой к о. Серафиму профес-
сора, преподававшего в семинарии одну из наук богословия, который не столько хотел 

слышать беседу старца, сколько принять его благословение на вступление в монашество. Старец 
благословил его по обычаю священства, но насчет его желания вступить в монашество не давал 
никакого ответа, занявшись беседой со священником. Профессор, стоя в стороне, внимал их бесе-
де. Священник между тем во время разговора часто наводил речь на цель, с которою пришел к 
нему ученый. Но старец, намеренно уклоняясь от сего предмета, продолжал свою беседу и только 
раз, как бы мимоходом, заметил о профессоре: «Не нужно ли ему еще доучиться чему-нибудь?» 
Священник на это решительно объяснил ему, что он знает православную веру, сам профессор 
семинарии, и стал убедительнейше просить разрешить только недоумение его на счет монаше-
ства. Старец на это отвечал: «И я знаю, что он искусен сочинять проповеди. Но учить других так 
же легко, как с нашего собора бросать на землю камешки, а проходить делом то, чему учишь, все 
равно как бы самому носить камешки наверх собора. Так вот какая разница между учением дру-
гих и прохождением самому дела». В заключение он советовал профессору прочитать историю св. 
Иоанна Дамаскина, говоря, что из нее он усмотрит, чему еще надобно доучиться ему.

Генерал Павел Яковлевич Куприянов пришел к старцу и благодарил его за молитвы. 
«Вашими молитвами, — говорил он, — я спасся во время турецкой кампании. Окруженный мно-
гими полками неприятелей, я оставался сам с одним только полком и видел, что мне нельзя 
было ни укрепиться, ни двинуться куда-нибудь, ни взад, ни вперед. Не было никакой надежды 
ко спасению. Я только твердил непрестанно: «Господи, помилуй молитвами старца Серафима», 
ел сухарики, данные мне вами в благословение, пил воду святую, и Бог охранил меня от вра-
гов невредимым». Старец отвечал на это: «Великое средство ко спасению — вера, особливо не-
престанная сердечная молитва; пример нам св. Моисей пророк. Он, ходя в полках, безмолвно 
молился сердцем, и Господь сказал Моисею: Моисее, Моисее, что вопиеши ко Мне? Когда же 
Моисей воздвигал руки свои на молитву, тогда побеждал Амалика... Вот что есть молитва! Это 
непобедимая победа! Св. пророк Даниил говорит: Лучше мне умрети, нежели оставить молитву 
на мгновение ока: молитвою пророк Даниил заградил уста львов, а три отрока угасили пещь 
огненную».

Когда о. Серафим говорил это, подошли к нему два человека, одетые в светское платье. Отец 
Серафим, обратясь к одному из них, сказал: «А наше дело с вами учить детей!» Удивленный 
такой речью, этот отвечал искренно: «Да, я пастырь западной церкви!» После беседы со старцем 
этот пастырь обещал и, говорят, присоединился к Православной Церкви.

В 1831 году 18 июня были в Сарове и пришли в пустынь к о. Серафиму Иван Михайлович 
Кредицкий и жена его Ю. П. «Мы нашли старца, — говорили они, — на работе: он разбивал гряд-
ку мотыгою, и когда мы подошли к нему и поклонились ему до земли, он благословил нас и, по-
ложивши на мою голову руки, прочитал тропарь Успению Божией Матери: «В рождестве девство 
сохранила ecи»; потом он сел на грядку и приказал нам также сесть, но мы невольно встали пред 
ним на колени и слушали его беседу о будущей жизни, о жизни святых, о заступлении, предста-
тельстве и попечении о нас, грешных, Владычицы Богородицы и о том, что необходимо нам в 
здешней жизни для вечности. Эта беседа продолжалась не более часа; но такого часа я не сравню 
со всей прошедшей моей жизнью. Во все продолжение беседы я чувствовал в сердце неизъясни-
мую небесную сладость, Бог весть каким образом туда перелившуюся, которой нельзя сравнить 
ни с чем на земле и о которой до сих пор я не могу вспомнить без слез умиления и без ощущения 
живейшей радости во всем моем составе. До сих пор я хотя и не отвергал ничего священного, но и 
не утверждал ничего: для меня в духовном мире все было совершенно безразлично, и я ко всему 
был одинаково хладнокровен. Отец Серафим впервые дал мне теперь почувствовать всемогущего 
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Из беседы с Мотовиловым

Стяжайте благодать Духа Святого и всеми другими Христа ради, добродетелями, торгуйте 
ими духовно, торгуйте теми из них, которые вам больших прибыток дают. Собирайте ка-
питал благодатных избытков благодати Божией, кладите их в ломбард вечный Божий из 
процентов невещественных. 

Вот я вам расскажу про себя, убогого Серафима. Родом я из курских купцов. Так, когда не 
был я еще в монастыре, мы, бывало, торговали товаром, который нам больше барыша дает. Так 
и вы, батюшка, поступайте, и, как в торговом деле, не в том сила, чтобы лишь только торговать, 
а в том, чтобы больше барыша получить, так и в деле жизни христианской не в том сила, чтобы 
только молиться или другое какое-либо доброе дело делать.

Хотя апостол и говорит: «Непрестанно молитися», но да ведь, как помните, и прибавляет: 
«Хочу лучше пять словес рещи умом, нежели тысящи языком». И Господь говорит: «Не всяк, 
глаголяй Ми: “Господи, Господи!” спасется, но творяй волю Отца Моего», то есть делающий дело 
Божие и притом с благоговением, ибо «проклят всяк, иже творит дело Божие с нерадением».

У Бога взыскуется правая вера в Него и Сына Его Единородного. За это и подается обильно 
свыше благодать Духа Святого. Господь ищет сердца, преисполненные любовью к Богу и ближ-
нему, — вот престол, на котором Он любит восседать и на котором Он является в полноте Своей 
пренебесной славы. «Сыне, даждь Ми сердце твое! — говорит Он, — а все прочее Я Сам приложу 
тебе», ибо в сердце человеческом может вмещаться Царствие Божие.

Господа Бога и Его неисчерпаемое милосердие и все-
совершенство. Прежде за эту хладность души моей ко 
всему святому и за то, что я любил играть безбожными 
словами, правосудный Господь допустил скверному 
духу богохульства овладеть моими мыслями, и эти ру-
гательные мысли, о которых доныне я не могу вспом-
нить без особенного ужаса, целых три года сокрушали 
меня постоянно, особенно же на молитве, в церкви, и 
более всего, когда я молился Царице Небесной. Уже я 
думал в отчаянии, что никакие муки, по суду земно-
му, недостаточны для моего наказания и что только 
адские вечные муки могут быть праведным возмезди-
ем за мои богохуления. Но о. Серафим в своей беседе 
совершенно успокоил меня, сказавши со свойственной 
ему неизъяснимо-радостной улыбкой: чтобы я не боял-
ся этого шума мысленного; что это действие врага, по 
зависти его, и чтобы я безбоязненно всегда продолжал 
свою молитву, какие бы враг ни представлял сквер-
ные и хульные мысли. С тех пор, действительно, этот 
шум мысленный начал во мне мало-помалу исчезать 
и менее чем в месяц совершенно прекратился».

В отношении к родителям о. Серафим внушал уважение даже и в таком случае, если бы они 
имели слабости, унижающие их. Так, один человек пришел к старцу со своей матерью. Мать 
же его в высшей степени предана была пьянству. Только что хотел он изъявить о. Серафиму 
слабости своей матери, старец мгновенно положил правую свою руку на уста его и не позволил 
промолвить ему ни одного слова. По учению нашей Православной Церкви, мы не должны осу-
ждать родителей своих, терять к ним уважение и любовь из-за недостатков их. От сына обратясь 
к матери, о. Серафим сказал: «Отверзи уста свои». И когда она открыла, дунул на нее трижды. 
Отпуская же их от себя, сказал: «Вот вам мое завещание: не имейте в дому своем не точию вина, 
но ниже посуды винной, так как ты (обращаясь к матери) не потерпишь более вина».

Беседы отца Серафима с монашествующими и мирянами,
«Летопись Серафимо-Дивеевского монастыря»
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Господь заповедует ученикам Своим: «Веруяй в Мя дела не точию яже Аз творю, но и больше 

сих сотворит, яко Аз иду ко Отцу Моему и умолю Его о вас, да радость ваша исполнена будет. 
Доселе не просисте ничесоже во имя Мое, ныне же просите и приимете...» Так-то, ваше Боголю
бие, все, о чем бы вы ни попросили у Господа Бога, все восприимете, лишь бы только то было во 
славу Божию или на пользу ближнего, потому что и пользу ближнего Он же к славе Своей отно-
сит, почему и говорит: «Вся, яже единому от меньших сих сотвористе, Мне сотвористе».

Так не имейте никакого сомнения, чтобы Господь Бог не исполнил ваших прошений, лишь 
бы только они или к славе Божией, или к пользам и назиданию ближних относились. Но если 
бы даже и для собственной вашей нужды, или пользы, или выгоды вам что-либо было нужно, и 
это даже все столь же скоро и благопослушливо Господь Бог изволит послать вам, только бы в 
том крайняя нужда и необходимость настояла, ибо любит Господь любящих Его: «благ Господь 
всяческим», щедрит же и дает и непризывающим имени Его, и «щедроты Его во всех делах Его», 
волю же «боящихся Его сотворит и молитву их услышит», и «весь совет их исполнит», «исполнит 
Господь вся прошения твоя». Однако опасайтесь, ваше Боголюбие, чтобы не просить у Господа 
того, в чем не будете иметь крайней нужды. Не откажет Господь вам и в том за вашу православ-
ную веру во Христа Спасителя, однако взыщет, зачем тревожил Его без особой нужды, просил у 
Него того, без чего мог бы весьма удобно обойтись.

«Святым Духом всяка душа живится и чистотою возвышается, светлеет же Тройческим един-
ством священнотайне».

Сам Дух Святый вселяется в души наши, и это-то самое вселение в души наши Его, Вседер
жителя, и сопребывание с духом нашим Его Тройческого Единства и даруется нам лишь через 
всемерное с нашей стороны стяжание Духа Святаго, которое и предуготовляет в душе и плоти 
нашей престол Божьему и всетворческому с духом нашим сопребыванию, по непреложному сло-
ву Божьему: «Вселюсь в них и буду ходить в них; и буду их Богом, и они будут Моим народом» 
(2 Кор. 6: 16). 

Сколь велико сострадание Божие к нашему бедствию, то есть невниманию к Его о нас попе-
чению, когда Бог говорит: «Cе, стою у двери и стучу» (Откр. 3: 20), разумея под дверями течение 
нашей жизни, еще не затворенной смертью! О, как желал бы я, ваше Боголюбие, чтобы в здеш-
ней жизни вы всегда были в Духе Божием! Ибо Господь в чем застанет, в том и судить будет. 
Горе, великое горе, если застанет Он нас отягощенными попечением и печалями житейскими, 
ибо кто стерпит гнев Его и против лица Его кто станет? Вот почему сказано: «Бодрствуйте и моли-
тесь, чтобы не впасть в искушение» (Мф. 26: 41; Мк. 14: 38), то есть да не лишитеся Духа Божия, 
ибо бдение и молитва приносит нам благодать Его. Конечно, всякая добродетель, творимая ради 
Христа, дает благодать Духа Святого, но более всего дает молитва, потому что она всегда в руках 
наших, как орудие для стяжания благодати Духа.

Захотели бы вы, например, в церковь сходить, да либо церкви нет, либо служба отошла; за-
хотели бы нищему подать, да нищего нет, либо нечего дать; захотели бы девство соблюсти, да 
сил нет этого исполнить по сложению вашему или по усилиям вражеских козней, которым вы по 
немощи человеческой противостоять не можете; захотели бы и другую какую-либо добродетель 
ради Христа сделать, да тоже сил нет или случая сыскать не можно. А до молитвы это уже никак 
не относится: на нее всякому и всегда есть возможность — и богатому и бедному, и знатному и 
простому, и сильному и слабому, и здоровому и больному, и праведнику и грешнику.

Как велика сила молитвы даже и грешного человека, когда она от всей души возносится, 
судите по следующему примеру Священного Предания: когда по просьбе отчаянной матери, ли-
шившейся единородного сына, похищенного смертью, жена-блудница, попавшаяся ей на пути и 
даже еще от только что бывшего греха не очистившаяся, тронутая отчаянной скорбью матери, 
возопила ко Господу: «Не меня ради грешницы окаянной, но слез ради матери, скорбящей о 
сыне своем и твердо уверованной в милосердии и всемогуществе Твоем, Христе Боже, воскреси, 
Господи, сына ее...» — и воскресил его Господь.

Так-то, ваше Боголюбие, велика сила молитвы, и она более всего приносит Духа Божиего, и 
ее удобнее всего всякому исправлять. Блаженны будем, когда обрящет нас Господь Бог бдящи-
ми, в полноте даров Духа Его Святого! Тогда мы можем благодерзновенно надеяться быть вос-
хищенными на облацех, во сретение Господа на воздусе, Грядущего со славою и силою многою 
судити живым и мертвым и воздати коемуждо по делом его.

Преподобный Серафим Саровский
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Преподобный Серафим Саровский
Продолжение проповеди

Ублажаем тя, преподобне отче наш Серафиме, и чтим святую память твою, 
наставниче монахов и собеседниче Ангелов. Аминь

Наши молитвы преподобному услышаны! Когда в 1993 году мы начали богослужения в раз-
рушенном храме, и было всеобщее оживление в отношении Церкви, но руководство стра-
ны, района хоть и смотрело на Церковь благожелательно, но не было по сути своей право-
славным, а сегодня — молитвами святых угодников — управители страны нашей так же 

православные христиане, которые хотят, чтобы страна наша несла в себе Истину Воскресения 
Христова и чтобы мы с вами всё более и более глубоко убеждались в том, что наша страна, наш 
народ — это цивилизация отличная и от Запада, и от Востока, не даром она находится посереди-
не. Мы призваны не только сами стать святыми, но и освящать всё вокруг. 

Преподобный Серафим Саровский прославляется во всех церквях православных. На горе 
Афон есть скит преподобного Серафима, и в других странах, где существуют православные, там 
так же непременно почитают преподобного: ему строят и храмы, и часовни. 

И мы с вами ещё и ещё раз собираемся вместе, чтобы помолиться и поклониться преподоб-
ному Батюшке Серафиму, поблагодарить его за помощь и что-то может попросить, и не будем 
забывать, что сказал сам преподобный Серафим своему ученику Мотовилову. Того мучил вопрос: 
в чём смысл и цель христианской жизни? Мотовилов задавал его и священникам, и даже архие-
реям. Преподобный Серафим, проникая в глубину его души, сказал: «Тебя мучает вопрос, в чём 
цель христианской жизни? — В стяжании святого Духа Божиего». Богословы называют это ещё 
«обожением». 

Человек сотворён по образу и по подобию Божиему. Если образ Божий, хоть и осквернённый 
нашими грехами, некоторым образом сохраняется в нас, то подобие Божие приобретается только 
личными усилиями. На эти усилия и должна быть направлена наша земная жизнь. Почему? 
Потому что всем нам придёт время родиться в Вечную Жизнь. Святые отцы нередко так и гово-
рят: с чем можно сравнить смерть человека и переход его в Вечную Жизнь? С рождением. Какое-
то время младенец находится в утробе матери, постепенно возрастает, развивается. И надо ска-
зать, в это время очень многое зависит не только от наследственности родителей, но и от того, 
как мать жила и как она живёт, как переносит беременность. И если она не уделяет внимания 
младенцу, если ведёт распущенную жизнь, то ребёнок может родиться больным. И эта болезнь 
может продолжаться короткое время или остаться на всю жизнь. Сегодня мы видим и слышим, 
что рождаются множество больных детей. О чём это говорит? О том, что родители их больны. И не 
столько телесно, сколько духовно и душевно. Их болезни отражаются на ребёнке. И тогда спраши-
вают: а почему младенец-то должен страдать?! Прежде всего Господь через младенца пытается 

Поздравляем с принятием Таинства Святого 
Крещения нового прихожанина нашего храма — 

Иоанна Геннадьевича Овчинникова!

  День рождения — 8 февраля 1972 года. 
	 Именины — 8 февраля, в день, когда Церковь
вспоминает преподобного Иоанна Константинопольского.

Крещён — 12 апреля 2025 года. 
Крестил протоиерей Михаил Волынин. 

Здравия душевного и телесного!
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призвать родителей к покаянию и исправ-
лению жизни. А что касательно болезни, то 
болезнь давалась не только грешникам, но и 
святым. Для того, чтобы в терпении, в смире-
нии благодарить Бога не только за то, что хо-
рошо в жизни, но и за то, что плохо, тяжело и 
больно, как нам кажется по телесному наше-
му восприятию. Потому что в духовном пла-
не терпение скорбей и болезней делает нас 
более способными к обожению. «Научитесь от 
Меня, — говорит Господь Иисус Христос, — 
ибо Я кроток и смирен сердцем и обрящете 
покой душам вашим» (Мф. 11: 29). 

Если мы внимательно читаем Евангелие 
и вникаем в подобного рода слова — «в тер-
пение вашем стяжите души ваши» (Лк. 21: 19), — если мы научаемся этому, то мы обоживаемся. 

Сейчас мы находимся во утробе этой жизни, а нам предстоит родиться в Вечность. С чем мы 
Туда придём? Только с тем, что здесь приобретём, с тем и пойдём. И мы надеемся, что милосер-
дием Божиим мы стяжаем Вечную Жизнь, такую, о которой говорил Спаситель: «В доме Отца 
Моего обителей много. Я иду приготовить место вам. И когда пойду и приготовлю вам место, 
приду опять и возьму вас к Себе, чтобы и вы были, где Я» (Ин. 14: 2, 3).

Один Бог весть сколько продлится наша жизнь: день, два, год, десятки лет — не суть важно. 
Мы должны проживать эту жизнь, чтобы не происходило с нами и в мире — во всём Промысл 
Божий, назначенный для нашего спасения, так, чтобы после смерти оказаться рядом с Богом. 

Об этом много сегодня можно говорить, — но слава Богу! — у нас есть церковь, где мы можем 
покаяться в своих грехах и через Таинство причастия приблизиться к Господу, насколько это 
возможно. А главное, церковь — это Тело Христа. И когда мы приходим сюда, и здесь молимся 
согласно, то Сам Христос посреди нас! Это освящает нас и преисполняет нас Божественной бла-
годати и радости.

С Праздником, дорогие братья и сестры!
Храни вас Господь на многая и благая лета!

Настоятель храма прп. Серафима Саровского
протоиерей Игорь Филин
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По стопам праведников

С Антониной Николаевной я познакомился в храме Смоленской иконы Божией Матери, 
причащая её знакомого, тяжелобольного раба Божиего Сергия, за которым она ухажи-
вала. Мне, сорокалетнему священнику, сравнительно недавно пришедшему к вере, было 
очень интересно, как жили христиане, наши современники, при советской власти? В 90-е 

годы начало всё меняться, а как они жили, ходили в храм во время богоборчества?
И что меня поразило в самой Антонине — это с какой любовью она обо всех говорила! Она 

рассказала, что была замужем. «У меня был очень хороший муж, он меня любил, заботился и 
никогда не ругал меня за то, что я бегаю в церковь. Даже были такие случаи: я пришла с ра-
боты — его нет. Думаю, пока его нет, схожу-ка я в церковь, помолюсь. Бегу, и вдруг — он идёт. 
Я ему говорю: “Ой, Коля, а я хотела в церковь сходить”. А он мне: “Тонечка, иди-иди, молись, я 
сам домой приду и поем”. Год, другой, третий — и мне так стало мужа жалко, что он не получа-
ет заботы, семейного покоя, благополучия, потому что не могу я без церкви жить! Я решила и 
сказала ему: “Коля, если ты найдёшь женщину, которая будет тебя любить, заботиться о тебе, 
ухаживать, я тебя отпущу, я не буду противиться”». 

И со временем это произошло. Она его отпустила и благословила на новый брак.
А на работе, когда начальник, у которого Антонина Николаевна была секретарём, узнал, 

что она верит в Бога, сказал: «Антонина, это невозможно! Ты должна прекратить ходить в цер-
ковь». — «Я не могу». — «Тогда я вынужден тебя убрать с этой должности. У меня не может быть 
верующей секретарши». И Антонина ушла простой работницей в цех. 

Вот такая Антонина! С какой любовью она говорила о духовенстве, покрывая все немощи. 
И как она рассказывала мне об этом Сергее, за которым ухаживала. А при этом кругом богобор-
чество! Кругом лозунги, пропаганда, совсем недавно у власти были воинствующие безбожники. 
В 1960-х годах руководитель советского правительства, Никита Хрущёв обещал: «Я скоро покажу 
по телевизору последнего советского попа». 

И вот как получилось, очень редко показывали, и если вспоминают, то с сокрушением о его 
деяниях, а вот попов развелось много, верно?

Сегодня нам ничего уже не угрожает, мы называем себя христианами, мы знаем заповеди 
Божии, и мы легко их нарушаем. Легко нарушаем, потому что не критично относимся к самим 
себе. Болезнь нашего общества — это стремление к развлечению. И всё реже встречаются пра-
ведники, готовые, по примеру святых, бороться со страстями, претерпевать скорби и лишения 
ради Жизни в Боге.

Из проповеди, сказанной на Покров Пресвятой Богородицы, 2018 год
Настоятель храма прп. Серафима Саровского

протоиерей Игорь Филин

Когда в душе разрушен храм
Когда изношены одежды;
Когда уходит и надежда, —
Тогда Господь приходит к нам.
Сквозь слёзы видишь грешный путь —
И жизнь черна, и воздух серый.
А в сердце тихо входит вера,
Неся возможность отдохнуть.
По-прежнему страдает плоть:
Добро и зло — как прежде битва.

Но теплится в душе молитва,
А значит — в храм пришел Господь.
Легко стоять и на краю,
Когда ты веришь — Он поможет...
И я молюсь:
«Помилуй, Боже,
Ты душу грешную мою...»

Борис Споров

* * *
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Саровские торжества
Воспоминания князя Владимира Волконского о Саровских торжествах 

1903 года, записанные им в 1926 году

Мне хочется вспомнить и рассказать о 
Саровских торжествах, о тех днях, ког-
да происходило прославление святого 
Серафима, жившего, служившего, ра-

ботавшего и умершего в Саровском монастыре. 
Вокруг этого события было тогда (в 1903 году) 
очень много шума: и литературного, и словес-
ного. Шум был недоброжелательный: говорили 
об административном влиянии на епархиаль-
ный мир, почти что о приказе признать старца 
Серафима святым; уже потихоньку шептали о 
посторонних, «темных» влияниях в дворцовых 
кругах, — тогда еще не смели клеветать прямо на Царскую Семью; говорили о нарушении кано-
нических правил, о постыдной податливости некоторых иерархов; словом, шумели как умели и 
сколько могли.

И, несмотря на весь этот шум недоброжелательства, на старания доказать «искусственность» 
святости Серафима, народ упорно двигался в сторону монастыря; за месяц, за два уже были 
видны и отдельные богомольцы, и целые группы, шли решительно со всей России, шли отовсю-
ду, и шло множество; в день прославления в Сарове было около трехсот тысяч, и после этого 
шли и шли беспрерывно; и я глубоко уверен, что ни у кого из шедших на поклонение к старцу 
Серафиму сомнения не рождались в душе, любовь к нему не уменьшалась. Эта вера в Старца и 
любовь к нему в местах близких к монастырю были удивительно трогательны. Я знал несколько 
стариков, помнивших, как их в далеком детстве возили к отцу Серафиму.

В числе других рассказов о Серафиме помню рассказ архимандрита Аркадия, настоятеля 
Вышенского монастыря. Этот небольшой, хорошо вeдомый монастырь с известной чудотвор-
ной иконой Божией Матери находится в Шацком уезде Тамбовской губернии, верстах в ста от 
Сарова. Покойный архимандрит Аркадий говорил, что ясно помнит, как родители взяли его с 
собой в Саров и как он видел там старца Серафима. И описывал он его наружность именно так, 
как святого изображают на всех его иконах: маленький, седенький и очень согнувшийся стари-
чок, в холщовой епитрахили.

И уже в те времена слава Серафима была сильна, к нему за помощью и советом шли и еха-
ли и ближние и дальние. В числе их и родители архимандрита Аркадия; посещение это крепко 
врезалось в память ребенка, и уже в очень глубокой старости отец Аркадий описывал путешест-
вие и Старца, как будто, по его словам, «это было вчера». Эта недавность его жизни, знакомство 
с его «знакомыми» сделали то, что Серафима все в нашей местности (говорю о ближайших к 
Сарову — Тамбовской, Рязанской и Нижегородской губерниях) считали за своего, близкого чело-
века. Приветливость, с которой отец Серафим встречал решительно всех к нему обращавшихся, 
была одной из его притягательных сил. Он как привет говорил всегда: «Радость моя». И для него 
действительно было радостью помочь в горе и порадоваться счастью близкого, а близок был вся-
кий к нему приходивший.

Когда я ехал в Саров (расстояние порядочное, около ста двадцати верст — как мой кучер вы-
ражался, на «дальнее расстояние») и выехал на большую дорогу, то вплоть до монастыря я ехал 
рядом почти с беспрерывной цепью богомольцев: шли молодые, шли в одиночку, шли семьями, 
шли и старики, и такие калеки, что понять было трудно, как эти люди вообще могут двигаться, 
а шли они десятки, сотни верст, в самую жару в середине июля. Помню старенькую-старенькую 
сгорбленную старушку, сама от древности едва двигалась, а тащила за собой тележку — неболь-
шой ящик с деревянными кружками вместо колес, и в этом ящике была положена — иначе выра-
зиться нельзя — еще более древняя старушка, уже десятки лет недвижимая, а подвигались они 
таким образом по обочине дорог уже много месяцев, чтобы поспеть к торжеству прославления 
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старца Серафима: поспели, я их видел там, обе 
довольны — сподобились...

Чем ближе к монастырю, тем вереница 
идущих богомольцев становилась все гуще, а 
в окружающем монастырь и принадлежащем 
ему лесу были толпы их. Через день или два, 
кажется, 17-го июля, приехали на лошадях 
из Арзамаса Государь, Императрицы и почти 
вся Царская Семья. Встреча была в лесу, на 
границе Нижегородской губернии, в версте от 
монастыря.

Кроме официальных лиц были группы от 
разных народностей Тамбовской губернии. 
Удивительно красива была депутация от мор-

двы. Их одежда, головные уборы и невиданные украшения, которыми сплошь были увешаны 
мордовки, производили впечатление чего-то очень древнего, полудикого, языческого; почтенные 
татары в своих цветных халатах, поневы крестьянок — все это на фоне столетнего бора и осве-
щенное полуденным июльским солнцем — делало всю картину встречи поразительно красоч-
ной, врезывающейся в память. Внутри, за стеной монастыря и вокруг него было море голов.

Все время толпа была самого необыденного состава; казалось, что единения в этой толпе 
ни при каких условиях быть не может, как ни старайтесь, масло с водой не соедините. Ведь 
трудно себе представить блестящего генерал-адъютанта, прижатого к рваному зипуну слепо-
го богомольца, или яркую, по наипоследнейшей моде одетую даму рядом даже не со старыми 
поневами, а с какими-то рваными грязными торбищами, изображающими одежду. А на самом 
деле было именно единение, не кажущееся, а искреннее, полное, у всего собравшегося народа, у 
каждого человека, из какого бы слоя он ни был; было то настроение, которое, наверное, радова-
ло Серафима: все были один другому близки, все были друг другу действительно други. Иначе 
назвать это настроение как умиленным я не могу, и эта умиленность, эта ласковость царила над 
всем Саровом и над всеми под его сень пришедшими. Хорошо было — очень!

Как же не хорошо, когда мордва, татары, министры, бабы, придворные мундиры, грязней-
шие зипуны, наряднейшие дамы, почти потерявшие человеческий облик кликуши, рваное тор-
бище и последняя «модель» Ламановой — все это было вместе, и вы не чувствовали неловкости, 
не замечали разницы — ее просто не было: были разные переплеты, а содержание то же самое.

Трудно рассказывать про церковную службу, так же как трудно передать душевное настро-
ение, но представьте себе во время службы два соединенных хора, голосов двести, под управ-
лением Тернова, под высокими сводами старого Саровского собора, мы не слышали отдельных 
голосов этого огромного хора; едва уловимая сперва, музыка ширилась, поднималась, наполняла 
весь собор, подхватывала вас и уносила в дотоле неведомые вам выси...

Мне искренне жаль всех, кто не был на вечерней службе в соборе, когда служилась последняя 
панихида по старцу Серафиму и ему же, святому Серафиму, служили первый молебен! Четверть 
века назад это было, а то, что было в душе тогда, когда стихла «Вечная память» старцу Серафиму 
и эти удивительные хоры запели «Святый отче Серафиме, моли Бога о нас», это чувство напол-
няет нас и теперь, когда вспоминается тот вечер в Сарове...

Помню, что служба тогда в соборе началась, кажется, около пяти часов, а кончилась около 
десяти вечера, и, несмотря на это, несмотря на июльскую жару, ни одного разу не было столь 
обычной в торжественных случаях мысли: «когда же конец», — так общее настроение захваты-
вало целиком.

Когда по окончании службы Государь, приложась к останкам святого Серафима, стал выхо-
дить, ему пришлось буквально пробираться сквозь толпу, и с большим трудом удалось общими 
усилиями всех ближе стоявших очистить Государю выход. Прохождение и прикладывание бого-
мольцев началось с вечера и продолжалось несколько дней и ночей, прерываясь только во время 
церковных служб.

Помню удивительную картину, которую мы видели по выходе из собора после службы, часов 
около одиннадцати: весь народ, идущий от собора, и народ от него вдали, в темном бору, шел 
и стоял с зажженными свечами, как в великий праздник. Вокруг монастыря были построены 
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временные часовни, где служились все время сначала панихиды, а потом молебны, и там все 
были со свечами, мигавшими вдали, как перелетающие светляки; прибавьте ко всему настрое-
нию и ко всей картине еще лунную, тихую июльскую ночь в бору. Было что запомнить!

А вот еще картина, которую вижу перед глазами: шли мы мимо собора, днем службы не 
было, а из собора поодиночке и группами выходили прикладывающиеся к останкам Святого, и 
видим мы впереди, шагах в двадцати, небольшую группу: пожилая женщина, молодая бабен-
ка и парень, лет двадцати пяти; они остановились и как-то особенно оживленно переговарива-
лись; мы подошли ближе — бабенка радостно плачет, старшая всплескивает руками, а парень 
с восторженным лицом что-то говорит. «Вот был парень сколько годов немой — приложился к 
Святому, — видите, заговорил», — поделилась с нами своей радостью бабенка, жена парня. А то 
еще в лесу около источника, устроенного Серафимом, толпа вокруг бабы с ребенком на руках; 
ребенок был слепорожденный, а сейчас смотрит и щурится на непривычный ему свет. И таких 
случаев много, очень много...

Слышал не раз фразу: «Почему вы приписываете исцеление Серафиму, он тут ни при чем — 
просто нервный шок». Не стану спорить, хотя трудно допустить, чтобы у годовалого ребенка (да 
и с чего бы?) сделался такой «нервный шок», что он, слепой от рождения, становится зрячим! 
А вот еще, тоже мне лично известный случай в Тамбове у гроба св. Питирима: молодая девушка 
из села Тростяного Шацкого уезда; она была горбата, и горб продолжал увеличиваться, моя дочь 
уговорила ее и помогла ей отправиться в Тамбов — горб перестал увеличиваться, начал поне
многу выпрямляться и через небольшой срок исчез совсем. В этом случае уж никак исцеление 
не приписать потрясению нервных центров. Если у кого существуют сомнения в возможности 
чуда — убеждать в «незаконности» этих сомнений, думаю, бесполезный труд, думаю также, что 
придет время, и эти сомнения исчезнут у сомневающихся сами, хотя бы путем ... нервного шока!

Келья Старца помещалась в длинном одноэтажном монастырском корпусе, часть этого зда-
ния была снесена, и на этом месте выстроен собор, некрасивый; келья Серафима осталась не-
тронутой и стоит внутри собора, в ней все, как было при жизни, или, вернее, как было в момент 
смерти. Несколько образов на стене, доски вместо кровати и два табурета, а в углу стоит аналой и 
на нем Святое Евангелие раскрытое, и рядом лежит полусожженная свечка. У Евангелия подо-
жжен правый угол внизу, переплет чуть обуглился, а несколько листов завернулось и потемнело 
от дыма. С этим подгоревшим уголком Евангелия связана память о смерти Старца: по вечерам, 
когда весь монастырь уже спал, бодрствовал один Серафим, стоя на коленях перед аналоем, и 
читал Евангелие, освещая себя свечкой. Ему как-то раз сказали, что он может незаметно заснуть 
и вызвать пожар; отец Серафим ответил: «Радость моя, не тревожься, по дыму узнаете, что я 
умер». И правда, проходил как-то ночью мимо кельи монах и заметил запах гари; стали искать 
и, войдя к Старцу, нашли его на коленях перед аналоем, в правой руке наполовину сгоревшая 
свечка наклонилась так, что пламя было под уголком Евангелия — святой Серафим был мертв.

За все время, что Государь был в Сарове, словом, за все время торжеств не было ни одного 
случая недовольства, настроение оставалось все время хорошее, ласковое ко всем. Государь сво-
бодно ходил всюду, по отношению к нему народ был трогателен. Все, что Государю пришлось 
увидеть и почувствовать в Сарове, осталось у него глубоким и хорошим воспоминанием; он лю-
бил о нем говорить, я слышал от него фразу: «Когда вспоминаешь о Сарове, как-то тут захваты-
вает», — и показывал на горло.

Что теперь в Сарове, существует ли еще и самый монастырь и дремучий бор кругом — ничего 
неизвестно. Рассказывали, будто все уже давно уничтожено, останки Старца выброшены — все 
может быть. Пожалуй, даже в соборе, где келья, устроен кинематограф, и, предвидя выгодные 
концессии, какой-нибудь представитель иностранной державы будет любезно пожимать по ло-
коть залитые кровью руки советских негодяев, а по возвращении домой рассказывать об удиви-
тельном росте самосознания у граждан Советской республики...

Но что бы ни было сейчас, и как бы ни старались и Саров, и монастырь уничтожить, и даже 
самую память о святом Серафиме вытравить — не удастся никогда, и будет день, когда снова 
над бором раздастся благовест Саровского соборного колокола, снова свободной волной потекут к 
Старцу богомольцы, и проснется в душе каждого такое что-то, что каждому при встрече захочет-
ся рассказать про «радость свою», и будет радость общая, и запоют все, не боясь никого, на всю 
Россию: 

«Святый отче Серафиме, моли Бога о нас!»
1926 год
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Война и Церковь

Священномученик Философ Орнатский, строитель храма преподобного Серафима Саров
ского в Графской (ныне п. Песочный), во время Первой мировой войны одним из первых 
откликнулся и принял деятельное участие в помощи фронту, раненым воинам, семьям, 
оставшимся без кормильцев.

По инициативе протоиерея Философа при Казанском соборе открыли лазарет для раненых. 
Большая служебная квартира в соборе, которую занимала многодетная семья отца Философа, 
тоже была передана им как дополнительное помещение под лазарет. Старшие сыновья ушли 
на фронт, матушка и дочери стали сёстрами милосердия, ухаживали за ранеными в лазарете. 
Протоиерей Философ регулярно ездил на передовую, отвозил в действующую армию обозы бла-
готворительной помощи, собранные храмами столицы. Напутствовал солдат перед боем, испове-
довал, причащал.

Сейчас, с самого начала СВО приход храма преподобного Серафима Саровского так же не 
остаётся в стороне и участвует во всех видах помощи фронту.

Русская православная Церковь во время Первой мировой войны

Вызовы, с которыми столкнулась страна во время Первой мировой войны, оказались намного 
серьёзнее испытаний Русско-японской. Число погибших и раненых было несопоставимо больше. 
В 1914–1918 годах противник занял часть территорий Российской империи: Прибалтику, часть 
Беларуси и Украины, российскую часть Польши. С оккупированных земель вглубь страны на-
правился поток беженцев. В таких условиях социальная и религиозная деятельность церкви 
стала более масштабной.

В послании по случаю начала войны Священный синод обратился к армии с обещанием, что 
«святая Церковь Христова непрестанно будет молиться ко Господу, да сохранит Он вас невре-
димыми под кровом своим и да дарует венец вечного царствия тем, коим суждено будет пасть 
в славном бою». Послание напоминало, что воинам предстоит сражаться не только за «братьев 
по вере», но и за славу царя, честь и величие Родины. Духовенству предписывалось читать еже
дневные — «вседневные» — молитвы о победе в войне.

Синод призывал монахов, священников и прихожан помогать раненым и армии в целом, 
а также семьям тех, кто ушёл на войну. Священнослужители предложили не ограничиваться 
отдельными пожертвованиями Красному Кресту и другим благотворительным организациям, а 
сделать эту помощь постоянной.

Ректор Московской духовной академии епископ Ямбургский Афанасий (Александров) 12 ав-
густа 1914 года обратился в Синод с представлением об открытии специального комитета Крас
ного Креста в церковных учебных заведениях для опеки больных и раненых воинов. Синод удов-
летворил ходатайство и учредил комитет определением от 18 августа 1914 года. Его возглавил 
архиепископ Финляндский Сергий (Страгородский), будущий патриарх.

Церковное руководство не осталось в стороне от работы «для фронта и победы». 29 июля 
1914 года Синод принял определение № 6712, согласно которому «всё получаемое по должно-
сти членов или присутствующих в Святейшем Синоде жалованье» направлялось на открытый 
Синодом госпиталь для больных и раненых воинов. Тогда же члены духовной коллегии обяза-
лись перечислять два процента от своего содержания на военные нужды.

Все пригодные помещения в монастырях и других церковных учреждениях переоборудовали 
под госпитали. Церковь подобрала персонал для ухода за больными и ранеными и приобрела всё 
необходимое. В лазаретах при женских монастырях сёстрами милосердия работали, как прави-
ло, сами монахини. В Минской духовной семинарии организовали этапный лазарет имени пре-
подобного Серафима Саровского. При нём была открыта библиотека, которую учебный комитет 
Синода снабжал просветительской литературой. Больница работала всю войну, в ней проходили 
лечение тысячи раненых.

На Кавказском фронте тоже действовал мобильный госпиталь, находившийся на попечении 
духовных учебных заведений. 1 сентября 1914 года лазарет на 50 коек был открыт даже в ве-
домственном доме обер-прокурора Синода. Медпункт назвали в честь цесаревича Алексея. Ещё 
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один военный госпиталь в Петербурге появился 
при Иоанновском женском монастыре и полу-
чил имя Иоанна Кронштадтского.

Церковь не только открывала медицин-
ские учреждения, но и выделяла стипендии на 
развёртывание дополнительных коек в лазаре-
тах Красного Креста, городских и земских боль-
ницах. Находившиеся в госпиталях больные и 
раненые обучались грамоте, счёту, ремёслам. 
Выздоровевшие военнослужащие получали от 
церкви одежду, обувь и деньги. В каждом храме 
стояла кружка для пожертвований Красному 
Кресту.

Священнослужители призывали паству сплотиться во имя победы в войне, забыв о разногла-
сиях. 20 июля 1914 года Синод принял постановление № 6503 «Об организации во всех право-
славных приходах помощи семьям лиц, находящихся в войсках». В большинстве приходов, горо-
дах и сёлах были образованы особые попечительские советы. Они собирали и передавали семьям 
солдат деньги, продукты, вещи, дрова, уголь и зерно. Приходские советы также ремонтировали 
дома и хозяйственные постройки, помогали семьям солдат, ушедших на фронт, в сельскохозяй-
ственных работах, в посевной и уборке урожая. Для детей были открыты ясли и детские сады.

Священники участвовали в поисках беженцев, писали письма за неграмотных, выдавали 
справки, составляли списки нуждающихся в помощи. Церковь собирала средства не только для 
военнослужащих и их семей, но также для беженцев и голодающих на оккупированных террито-
риях. Многие переселенцы нашли приют в монастырях.

Социальной работой занимались и жёны священников. Они создавали собственные органи-
зации, куда вступали и прихожанки.

Помимо одежды, обуви, продуктов и медикаментов, на фронт в большом количестве церков-
ные благотворительные организации отправляли литературу. В первую очередь духовную — ре-
лигиозные листки и брошюры издавались миллионными тиражами. Некоторые благотворители 
жертвовали на нужды фронта целые библиотеки. Также церковь собирала подарки для солдат 
на Пасху и Рождество.

С середины 1914 года значительно выросло число военных священников. Во время войны 
многие иеромонахи стали военными священниками, многие монашествующие служили в сани-
тарных отрядах. Зачастую послушники отправлялись в армию по призыву, не успев принять 
постриг.

Для военного духовенства была разработана специальная инструкция, одобренная церков-
ным руководством всех военных округов. Было чётко определено, где священник должен нахо-
диться во время военных действий, о чём и как проповедовать. Инструкция предписывала быть 
не только в полевых госпиталях и лагерях, но идти и в окопы, а если нужно, и дальше.

Но даже без указаний руководства, как и во время Русско-японской войны, пастыри поддер-
живали боевой дух солдат и матросов, нередко выходили вместе с ними на передовую, вдохнов-
ляя личным примером на подвиги. Например, когда 9‑й Казанский драгунский полк не решился 
идти в атаку на австрийцев, священник Василий Шпичек с криком: «За мной, ребята!» ринулся 
вперёд. За ним помчались несколько офицеров, а затем и весь полк. Враг был обращён в бегство. 
Старец — иеромонах Евтихий (Тулупов) в ключевой момент сражения с крестом в руках пошёл 
впереди солдат и погиб, но битва была выиграна. Священник пехотного полка отец Т., когда 
солдаты, не выдержав сильного обстрела, собирались отступить, пошёл к ним навстречу также 
с крестом в руках и уговорил вернуться на позиции. Духовник артиллерийской бригады отец 
Константин под неприятельским огнём отправился чинить повреждённую телефонную линию. 
За ним последовал телефонист, вместе они восстановили связь. Служивший на корабле «Прут» 
иеромонах Антоний (Смирнов) во время крушения 6 октября 1914 года осенял крестом на палубе 
спасавшихся моряков. Затем Антоний отказался занять место в шлюпке и утонул вместе с кора-
блём. На фронтах погибли 30 священников, а более 400 получили ранения.

Заботились священники и о военнопленных. Такая работа была не менее опасна, чем на поле 
боя. Немцы и австрийцы подозревали церковнослужителей в шпионаже, поэтому допускали их 
к пленным только в сопровождении конвоя и переводчика. Им запрещали вести с пленными 
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духовные беседы, поминать в молитвах россий-
ского императора, а также главнокомандую-
щего русской армией великого князя Николая 
Николаевича.

Православная церковь оказывала духовную 
и материальную поддержку не только попавшим 
в плен соотечественникам, но и единоверцам из 
других стран, в частности сербам. Для духовно-
го окормления военнопленных Синод 20 янва-
ря 1916 года учредил специальную комиссию. 
Она отправляла священников в Германию и 
Австро-Венгрию, снабжая всем необходимым 
для проведения Богослужений. Пастыри также 

привозили русским пленным литературу — как церковную, так и художественную и научно-по-
пулярную. Более 100 священнослужителей сами попали в плен, где также исполняли пастыр-
ские обязанности.

Несмотря на популярность антицерковных настроений, многие солдаты и офицеры во время 
войны становились глубоко верующими людьми. Чаще других утешения в религии искали ране-
ные или побывавшие в плену.

Военное командование и император высоко оценили роль Русской православной церкви 
во время войны. Глава военного духовенства протопресвитер Георгий Шавельский пользовал-
ся большим авторитетом в Ставке. К его мнению прислушивались и великий князь Николай 
Николаевич, и сменивший его в 1915 году на посту главнокомандующего армией Николай II. 
За время войны 1072 священника были награждены орденами и медалями, в том числе такими 
почётными, как Георгиевский крест, золотой наперсный крест на Георгиевской ленте, святой 
Анны и святого Владимира. В 1915 году великий князь Николай Николаевич сказал в присут-
ствии штаба, что «мы в ноги должны поклониться военному духовенству за его великую работу 
в армии».

Артём Аввакумов

Русская православная Церковь в годы Второй мировой войны

К началу Великой Отечественной войны над Русской Православной Церковью нависла уг-
роза полного уничтожения. В стране была объявлена «безбожная пятилетка», в ходе которой 
советское государство должно было окончательно избавиться от «религиозных пережитков».

Почти все оставшиеся в живых архиереи находились в лагерях, а количество действующих 
храмов на всю страну не превышало нескольких сотен. Однако, несмотря на невыносимые ус-
ловия существования, в первый же день войны Русская Православная Церковь в лице место-
блюстителя патриаршего престола митрополита Сергия (Страгородского) проявила мужество и 
стойкость, обнаружила способность ободрить и поддержать свой народ в тяжелое военное время. 
«Покров Пресвятой Девы Богородицы, всегдашней Заступницы Русской земли, поможет нашему 
народу пережить годину тяжких испытаний и победоносно завершить войну нашей победой», — 
с этими словами митрополит Сергий обратился к прихожанам, собравшимся 22 июня, в воскрес-
ный день, в Богоявленском соборе в Москве. Свою проповедь, в которой он говорил о духовных 
корнях русского патриотизма, владыка закончил словами, прозвучавшими с пророческой уве-
ренностью: «Господь нам дарует победу!»

После Литургии, запершись у себя в келье, местоблюститель собственноручно напечатал на 
машинке текст воззвания к «Пастырям и пасомым Христовой Православной Церкви», которое 
моментально было разослано по сохранившимся приходам. Во всех храмах за богослужениями 
стали читать специальную молитву об избавлении от врагов.

Между тем немцы, перейдя границу, стремительно продвигались по советской территории. 
На захваченных землях они проводили продуманную религиозную политику, открывая храмы 
и проводя на этом фоне успешную антисоветскую пропаганду. Разумеется, делалось это не из 
любви к христианству. Обнародованные после окончания войны документы вермахта свидетель-
ствуют, что большая часть открытых церквей подлежала закрытию после окончания русской 
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кампании. Об отношении к церковному вопро-
су красноречиво говорит оперативный приказ 
№ 10 Главного управления безопасности рейха. 
В нем, в частности, указывалось: «…с герман-
ской стороны ни в коем случае не должно явным 
образом оказываться содействие церковной жиз-
ни, устраиваться богослужений или проводить-
ся массовых крещений. О воссоздании прежней 
Патриаршей Русской Церкви не может быть и 
речи. Особенно следует следить за тем, чтобы не 
состоялось прежде всего никакого организаци-
онно оформленного слияния находящихся в ста-
дии формирования церковных православных 
кругов. Расщепление на отдельные церковные группы, наоборот, желательно». О вероломной 
религиозной политике, проводимой Гитлером, говорил и митрополит Сергий в своей проповеди 
в Богоявленском соборе 26 июня 1941 года. «Глубоко ошибаются те, кто думает, что тепереш-
ний враг не касается наших святынь и ничьей веры не трогает, — предупреждал владыка. — 
Наблюдения над немецкой жизнью говорят совсем о другом. Известный немецкий полководец 
Людендорф с летами пришел к убеждению, что для завоевателя христианство не годится».

Тем временем пропагандистские действия немецкого руководства по открытию храмов не 
могли не вызвать соответствующей ответной реакции Сталина. К этому его побуждали также 
и те движения за открытие церквей, которые начались в СССР уже в первые месяцы войны. 
В городах и селах собирались сходки верующих, на которых избирали исполнительные органы и 
уполномоченных по ходатайствам об открытии храмов. На селе такие собрания нередко возглав-
ляли председатели колхозов, которые собирали подписи за открытие церковных зданий и затем 
сами выступали ходатаями перед исполнительными органами. Нередко бывало, что работники 
исполкомов разного уровня благосклонно относились к ходатайствам верующих и в рамках сво-
их полномочий действительно способствовали регистрации религиозных общин. Многие храмы 
открывались стихийно, даже не имея юридического оформления.

Все эти процессы побудили советское руководство официально разрешить открывать цер-
кви на территории, не оккупированной немцами. Преследования духовенства прекратились. 
Священники, находившиеся в лагерях, были возвращены и стали настоятелями вновь открытых 
храмов.

Широко известны имена пастырей, молившихся в те дни о даровании победы и вместе со 
всем народом ковавших победу русского оружия. Под Ленинградом в поселке Вырица жил из-
вестный сегодня на всю Россию старец, иеросхимонах Серафим (Муравьев). В 1941 году ему 
было 76 лет. Болезнь практически не позволяла ему передвигаться без посторонней помощи. 
Очевидцы передают, что старец любил молиться перед образом своего святого покровителя пре-
подобного Серафима Саровского. Икона преподобного была укреплена на яблоне в саду пре-
старелого священника. Сама яблоня росла у большого гранитного камня, на котором старец, по 
примеру своего небесного покровителя, совершал на больных ногах многочасовые моления. По 
рассказам его духовных чад, старец часто говорил: «Один молитвенник за страну может спасти 
все города и веси…»

В те же годы в Архангельске, в Свято-Ильинском кафедральном соборе служил тезка выриц-
кого старца — игумен Серафим (Шинкарев), до этого бывший насельником Троице-Сергиевой 
Лавры. По воспоминаниям очевидцев, нередко он по нескольку дней пребывал в храме на мо-
литве за Россию. Многие отмечали его прозорливость. Несколько раз он предсказывал победу 
советских войск, когда обстоятельства прямо указывали на печальный исход сражения.

Подлинный героизм в годы войны проявило столичное духовенство. Ни на час не поки-
дал Москву настоятель храма сошествия Святого Духа на Даниловском кладбище, протоиерей 
Павел Успенский, в мирное время живший за городом. При своем храме он организовал насто-
ящий социальный центр. В церкви было установлено круглосуточное дежурство, а в подклети 
организовано бомбоубежище, позже переделанное в газоубежище. Для оказания первой помощи 
при несчастных случаях отец Павел создал санитарный пункт, где были носилки, перевязочный 
материал и все необходимые лекарства. Другой московский священник, настоятель храма Илии 
Пророка в Черкизове, протоиерей Павел Цветков устроил при храме приют для детей и стариков. 



«Война рядом с сердцем»22
Он лично нес ночные дежурства и в случае необ-
ходимости принимал участие в тушении пожаров. 
Среди своих прихожан отец Павел организовал 
сбор пожертвований и лома цветных металлов на 
военные нужды. Всего за годы войны прихожане 
Ильинской церкви собрали 185 тыс. рублей.

Работа по сбору средств велась и в других хра-
мах. По проверенным данным, за три первых года 
войны храмы одной только Московской епархии 
сдали на нужды обороны более 12 млн. рублей.

О деятельности московского духовенства в 
военный период красноречиво свидетельству-
ют постановления Моссовета от 19.09.1944 и 

03.01.1945 года о награждении около двадцати московских и тульских священников медалями 
«За оборону Москвы». Признание властью за Церковью ее заслуг в деле защиты Отечества выра-
зилось еще и в официальном разрешении верующим отмечать церковные праздники и в первую 
очередь Пасху. Впервые во время войны Пасха была открыто отпразднована в 1942 году, после 
завершения боев под Москвой. И конечно, самым ярким свидетельством изменения политики со-
ветского руководства по отношению к Церкви стало восстановление Патриаршества и открытие 
Духовной семинарии для подготовки будущего духовенства.

Новый вектор церковно-государственных отношений в итоге позволил укрепить материаль-
ное, политическое и правовое положение Русской Православной Церкви, защитить духовенст-
во от преследований и дальнейших репрессий, повысить авторитет Церкви в народе. Великая 
Отечественная война, став тяжелым испытанием для всего народа, спасла Русскую Церковь от 
полного уничтожения. В этом, несомненно, проявился Промысл Божий и Его благое произволе-
ние о России.

Евгений Мурзин

* * *

С 25 сентября 2022 года по благословению Святейшего Патриарха Кирилла ежедневно во 
всех православных храмах на Литургии возносят особую молитву о наших воинах и о Святой 
Руси.

И сегодня священники и иеромонахи уезжают на передовую, чтобы поддерживать молитвой 
и духовными наставлениями наших воинов. Крестят, исповедуют, причащают Святых Христовых 
Таин. Выносят раненых из-под обстрелов. Погибают сами, отдавая жизнь свою за ближних. 

А на приходах ведётся благотворительная работа, в помощь фронту собираются средства, 
лекарства, необходимые вещи, плетутся защитные сети, делаются окопные свечи, прихожане 
навещают раненых в госпиталях своих городов. 

Сейчас у многих есть возможность жить и не замечать, что 
идёт война. А можно стать волонтёром, тружеником тыла и, при-
ложив своё небольшое усилие к тому огромному движению, ко-
торое происходит, видим мы его или нет, помочь нашим воинам, 
укрепить их своим участием и той мыслью, что все мы вместе. 

Приход храма преподобного Серафима Саровского осу-
ществляет столько направлений помощи фронту, что для 
каждого найдётся дело по душе и по возможностям. 

Присоединяйтесь во славу Божию, и во имя мира!
Чтобы узнать подробнее, чем вы можете помочь, позвоните 

по телефону:
+7 (921) 881-82-88 

Ксения Степнова, помощница настоятеля

Награждение священника-партизана



Очередной гуманитарный груз на фронт от прихода храма преподобного Серафима Саровского.

И гитары. И вкусненькое. Лиза Доминяк сделала дымковскую игрушку и отправила бойцу с 
позывным Миллер. 

Военные очень рады игрушкам и письмам от детей. 

Миллер за шесть дней построил в Бахмутовских штольнях часовню и освятил в честь Архангела Михаила. 
Материалом для строительства стали ящики от снарядов и то, что прислали прихожане храма преподобного Серафима Саровского.
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